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आअकथन 


इस ग्रंथ का विषय है श्रीराधा का क्रविकास | पहले ही स्वाभाविक 
भाव से एक प्रदन मन में उदित हो सकता है, शभ्रीराधा तो रसमय एवं 
लीलामय श्रीकृष्ण की नित्य लीला-सद्िनी हें,--वे तो सनातनी हें,--तो 
फिर उनके क्रम-विकास का श्रर्थ कया ? परम तत्त्व रूप में श्रीराधा तो 
“नित्या ठाकुरानी' हैं ही; तो जीव द्वारा ग्राह्म होने के लिए ही वह परम 
तत्व फिर मत्येलोक में अभिव्यक्ति पाता है। हमने क्रविकास की बात 
से उसी ऐतिहासिक क्रमाभिव्यक्ति की बात कही है। दूसरे रूप में हम 
कह॒ सकते हें, जातीय मानस में यह श्रीराधा का रूप धीरे-धीरे गृहीत 
हुआ है--उसी की इतिहास रचना की है हमने अपने ग्रन्थ में । प्रत्येक 
जाति के द्वरीर के ढाँचे में जिस प्रकार एक वेशिष्ट्य है, उसी प्रकार 
वशेन, साहित्य, शिल्प श्रादि के भीतर बहुधा ऐसा अ्रभिनवत्व दिखाई 
पड़ता है, जो पूर्णतया उसका निजस्व होता है। वेष्णव-धर्म का लीला- 
वाद--विज्येषतः राधावाद--हमारे जातीय मनन की ही विशेषता का 
द्योतक है। धर्म और साहित्य के भीतर प्रकाशित इस जातीय मनन की 
विशेषता ने बहुत दिनों तक मेरे मन को स्पन्दित किया है, श्रतएवं इस, 
वस्तु को मेंने पूर्णतया लक्ष्य किया है--उसी लक्ष्य ने मुझे नित्य नूतन 
तथ्य और दृष्टि दी है। वस्तु के तनिक श्रन्दर प्रवेश करके श्र भी 
देखा है--राधावाद के भीतर हमारे जातीय मनन-वेशिष्टथ का जो परिचय 
मिलता है--वह वेशिष्टय केवल राधावाद में ही नहीं है, वही वेशिष्ट्य 
व्यापक रूप से भारतीय दशक्तिवाद में है। इसी दृष्टि से भारतीय वेष्णव- 
शास्त्र और श्रनुषंगिक शोव-शाक्त-क्ासत्र का नए रूप में श्रध्ययन किया 
है, उस श्रध्ययन का ही फल है प्रस्तुत ग्रन्थ । 

मेंने ग्रन्थ में कहा है, वेष्णव कवियों ने श्रीराधा का एक कमलिनो' 
रूप देखा है; ऐतिहासिक की दृष्टि सें भी श्रीराधा का एक कमलिनी' 
रूप झ्राता है। जिस प्रकार 'कमलिनी' का श्रनेक स्तरों के भीतर क्रम- 
विकास का एक इतिहास है, उसी प्रकार भारतीय दर्शन श्रौर साहित्य के 
विभिन्न स्तरों में लिपटा भ्रीराधा का बहुत दिनों के क्रम-विकास 
का इतिहास है। प्रस्तुत प्रन्थ में श्रीराधा के इसी क्रम-विकास की धारा 
को लक्ष्य करने की चेष्टा की गई है। इस क्रम-विकास के इतिहास में 


[ स्र॒] 


दर्शन और साहित्य की धाराएँ किस प्रकार घुल-मिलकर एक हो गई हैं, 
इसे भी दिखाने की चेष्टा की गई है। 

ग्रन्थ-रचना के कार्य में कुछ दूर श्रागं जाने के बाद एकबार काशी के 
सुप्रसिद्ध विद्वान महामहोपाध्याय श्री गोपीनाथ कविराज महाशय के साथ 
एक दिन इसी विषय पर आलाप-श्रालोचना का सुयोग प्राप्त हो गया था 
ओर उनसे मेने उत्साह तथा उपदेश भी प्राप्त किया है। कलकत्ता संस्कृत- 
कालेज के तत्कालीन श्रध्यक्ष डाक्टर प्रदानन्‍्व भावुड़ी महाद्य ने संस्कृत- 
कालेज के पुस्तकालय से प्रयोजनानुसार पुस्तक वेकर मेरी सहायता की है । 


श्रद्धेप डाक्टर महादेव साहा महाशय ने, जो बेंगला ओर हिन्दी दोनों 
भाषाओं के पारदर्शी हें, अनुवाद-कार्य में मेरी सहायता की है। 
उन्हें में श्रपती सश्रद्ध कृतज्ञता ज्ञापन कर रहा हूँ । पाण्डलिपि का 
परिव्शेन एवं मुद्रण-परीक्षा के कार्य में पण्डित कवि श्री लालधर- 
तजिपाठी द्वारा भी सहायता प्राप्त हुई है, उन्हें भी में अपनी श्रान्तरिक 
कृतज्ञता ज्ञापित करता हूँ । ग्रन्थ के इस हिन्दी-संस्तरण का सारा 
भार साग्रह ग्रहण किया है वाराणसी के प्रसिद्ध प्रकाशक (हिन्दी 
प्रचारक पुस्तकालय की ओर से श्रीकृष्णचन्द्र बेरी महाशय ने । ग्रन्थ 
को प्रकाशन के लिए लेकर उन्होंने श्रपनें विद्यानुराग का हो परिचय दिया 
है। ग्रन्थ के सुष्ठु रूप में प्रकाशित करने में उन्होंने किसी प्रकार के 


प्रयत्न में त्रुटि नहीं की, इसके लिए में उनके कृतज्ञता-पाद में बद्ध 


रहा । 
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थम अध्याय 
राधातत्त्व का मूल : प्राचीन भारतीय शक्तितत्त्व 


ईसा की बारहवीं सदी से बंगाल में जो वेष्णव-साहित्य रचित हुप्ना 
है उसकी विशेषता राधावाद में है। बंगाल के प्रसिद्ध वैष्णव कवि जय- 
देव ने विष्ण के पूर्णावतार भगवान श्री क्षष्ण की प्रेमलीला को लेकर ही 
अपना सुप्रसिद्ध गीत-गोविन्द” काव्य लिखा था; लेकिन इस प्रेमलीला 
के विषय' थे श्री कृष्ण, आ्राअय थीं राधा । राधा का अवलम्बन करके 
ही सभी प्रेमलीलाशोों की स्फूर्त होती है। विषय"-स्वरूप कृष्ण की 
राधिका ही आश्रय-स्वरूप होने के कारण बंगाल के वेष्णव काव्य- 
कविता की भी राधिका ही मुख्य आश्रय हो गई हु । जयदेव के समसाम- 
थिक श्रीधरदास (तेरहवीं शताब्दी का प्रथम भाग) के संस्कृत-कविता- 
संकलन-पग्रन्थ सदुक्तिकर्णामृत' में जो वेष्णब-पदावली मिलती है, राधाक्ृष्ण 
का प्रेम ही उसके अधिकांश का अवलम्बन है। इसके बादवाले काल में 
बंगाल के कवि चण्डीदास और मिथिला के कवि विद्यापति ने जो वैष्णव- 
कवितायें लिखी थीं, राधा ही उस वैष्णव कविता की प्राण हें । सोलहवीं 
शताब्दी में महाप्रभु श्री चेतन्यदेव की धर्मप्रेरणा से पड़गोस्वामी एवं असंख्य 
दाशंनिक तथा कवि भक्‍तगण की सम्मिलित साधना से जो प्रेमधर्म और 
प्रेम-साहित्य निमित हुआ, श्री राधा की कल्पना ने ही उसमें एक अभिनव 
चारुता और विशेषता प्रदान की है। यह बात सच है कि केवल बंगाल के 
अलावा भारतवर्ष के किसी दूसरे इलाके में इस राधावाद का कोई प्रचार 
या प्रसार नहीं हुआ, ऐसी बात नहीं; इस विषय पर विस्तृत-विचार हम 
यथास्थान करेंगे। यहाँ संक्षेप में केवल इतना ही कहा जा सकता है कि इस 
राधावाद न बंगाल के धर्म और साहित्य पर जो व्यापक और गहरा प्रभाव- 
विस्तार किया है, भारतवर्ष में कहीं भी ऐसा नहीं किया। बंगाल के 
वेष्णवों के परमाराध्य देवता का प्रियतम नाम है राधारमण'; बंगालियों 
के प्रभाव से ही' आज भी श्रीधाम वृन्दावन में जय राधे कहकर प्रवेश 
करना पड़ता है, बंगाल के वेष्णव भिखारी आज भी जय राधे कहकर ही 
द्वार-द्र भीख माँगते फिरते हें । बंगालियों का यह राधाप्रेम अत्यन्त 


( ३२ ) 


सहज सरल होते हुए भी अत्यन्त गम्भीर और मधुर रूप में गोविन्द 


अधिकारी के शुक-सारी के द्वन्द्व में प्रकट हुआ है।' 


बंगाल के धर्म और साहित्य में--केवल बंगाल के ही नहीं, भारतवर्ष 
के धर्म और साहित्य में हम रूप और तत्तव मिश्रित राधा की जो मूत्ति 
पाते हें उसमें प्रधानतः दो उपादानों को देख सकते हें; एक है दाशंनिक 
तत्व का पक्ष या धर्म-तत््व ( ४]760!02५ ) का पक्ष, दूसरा है काव्यो- 
पासख्यात का पक्ष । राधा के अन्दर इन दोनों पक्षों ने ही एक झ्राइवर्यजनक 
अविनाबद्ध भाव प्राप्त किये हुए है। जिस रूप में उसने हमारे धर्म श्ौर 
साहित्य में प्रतिष्ठा पाई है उसका सुन्दरतम परिचय हमें एक भक्‍त कवि 
के गीत के एक पद में मिलता है। 


(१) शुक बले, आभामार कृष्ण मदनमोहन । 
सारी बले, ग्रामार राधा वामे यतक्षण । 
नेले शुधुद्द मदन । 


शुक बले, झ्रामार कृष्ण गिरि धरेछिल । 
सारी बले, ग्रामार राधा शक्ति संचारिल, 
नेले पारबें केन ? 

दुक बले, श्रामार कछृष्णेर माथाय मयर पाखा। 

सारी बलें, आमार राधार नामटि ताते लेखा, 
ऐ थाय गो देखा । 

शुक बले, श्रामार कृष्णेर चुड़ा वामे हेले । 

सारी बलें, आमार राधार चरण पाबे बलें, 
चूड़ा ताइते हेले । 
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शुक बलें, आमार कृष्ण जगतृ-चिन्तामणि । 

सारी बले, ग्रामार राधा प्रेम-प्रदायिनी, 
से तोमार कृष्ण जाने । 

शुक बले, ग्रासार कृष्णेर वाँशी करे गान 

सारी बले, सत्य बटे बले राधार नाम, 
नेले मिछे से गान । 

शुक बले, श्रासार कृष्ण जगतेर गुरु । 

सारी बलें, आ्राभार राधा वाञ्छाकल्पतर, 


नेले के कार गुरु ? इत्यादि 
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से ये, चेतन-जलेर फुटन्त-फुल, 
ताइ लोके बले कमलिनी ॥ 


राधा सचमुच ही कमलिनी हूं। भारतीय मन के चेतन सजग के अन्तस्तल 
में गहरी चित्तभूमि के अन्दर जो परमश्रेयोबोध, जो परमप्रेम, सौन्दर्य और. 
माधुय-बोध का बीज छिपा हुआ था, दीर्घषकाल की धीर-सुकुमार परिणति 
के अन्दर से अध्यात्म तत्व और रूप-रस-माधुर्य से वह हमारे धर्म और 
साहित्य में परिपूर्ण कमलिनी की भाँति ही विकसित हुई हू। इस पूर्ण- 
विकसित कमलिनी की उत्पत्ति और क्रम-विकास का इतिहास जानने के 
लिए इसलिये हमें उपरयकत दोनों पक्षों का अनुसन्धान करना होगा, पहले 
तत््व का पक्ष और फिर काव्योपाख्यान का पक्ष । 


इस अनुसंधान को शुरू करने पर हम देखेंगे कि राधावाद का बीज 
भारतीय सामान्य शक्तिवाद में है; बही सामान्य शक्तिवाद वेष्णव धर्म 
और दर्शन से भिन्न-भिन्न प्रकार से युक्त होकर भिन्न-भिन्न युूगों और भिन्न- 
भिन्न देशों में विचित्र परिणति को प्राप्त हुआ है; उसी क्रमपरिणति की 
एक विशेष अभिव्यक्ति ही राधावाद है। जो थीं शद्ध शक्तिरूपिणी क्रम- 
परिणति के प्रवाह के अन्दर से उन्हींन आकर रूप परिग्रह किया है परम- 
प्रेमरूपिणी मृति में । विशुद्ध शक्तिरूपिणी का परिपूर्ण प्रेमरूपिणी में यह 
बदलना केवल तत्त्व-परिणति के अन्दर से ही नहीं हुआ है, इस रूपान्तर 
के अ्रन्दर बहुतेरे लौकिक श्रति-स्मृति-वाहित प्रेमोपाख्यानों में गहरा प्रभाव- 
विस्तार किया था। थे उपाख्यान अपने लोकप्रिय काव्य-चमत्कार के कारण 
ही क्रमशः वैष्णव शास्त्र और साहित्य में गृहीत होने लगे; इन उपाख्यानों 
के स्वीकार करने के फलस्वरूप तत्त्वदृष्टि में भी अनेक परिवरतेंत अ्रवश्यम्भावी' 
हो उठे | परिणामस्वरूप देखा जाता है कि वेष्णव धर्म और देन में 
शक्तिवाद की क्रमपरिणति के पीछे दो मुख्य कारण हं,--भिन्न-भिन्न देशों 
और भिन्न-भिन्न कालों के जो वेष्णव-तत्त्व-सिद्धान्त ह उनसे संगति रक्षा 
करते के लिए वेष्णवदर्शन के शक्तिवाद के अन्दर तरह-तरह के परिवतेन 
किये गये; और भिन्न-भिन्न कालों के बहुतेरे लौकिक उपाख्यानों के 
वैष्णव धर्म और साहित्य में स्वीकृत होने के कारण उपाखझ्यानों से मूल 
सिद्धान्त की संगति रक्षा के लिए तत्त्वदृष्टि में कुछ-कुछ परिवर्तेन या 
परिवर्धन की आवश्यकता पड़ी । इन दोनों कारणों द्वारा प्रभावित होकर 
ही भारतीय शक्तिवाद की राधावाद में क्रम-परिणति हुई । 

भारतवर्ष शक्तिवाद का ही देश' है। सष्टितत््व का अवलम्बन करके 
एक अस्पष्ट आदि देवी की कल्पना दूसरे देशों में भी देखी जाती है और 


[. ४ :) 


इस आदि देवी में मातृत्व का आरोप करके देवीकल्पना अन्यत्र भी कुछ- 
कुछ मिलती है; लेकिन इस विद्व-प्रसूति एक विश्व-शक्ति को भारतवर्ष 
ने अपने धर्मजीवन में जिस प्रकार ग्रहण किया है ऐसा संसार में दूसरी 
जगह नहीं दिखाई पड़ता । इस दाक्तिवाद का प्रभाव भारतवर्ष में 
केवल शाक्‍त या शैव-सम्प्रदायों पर ही नहीं है, इसका प्रभाव भारतवर्ष 
के प्रायः सभी धर्म-सम्प्रदायों पर है। यहाँ तक कि बौद्धधर्म और जैनधर्म 
के अन्दर भी विविध देवियों की कल्पना हिन्दू धर्म से कुछ कम नहीं है। 
हिन्दूधरम के अन्दर शव या शाकत सम्प्रदायों के श्रलावा दूसरे जितने 
, धर्म-सम्प्रदाय हूँ उनमें से प्रत्येक के अन्दर शक्ति की कल्पना झौर धर्ममत 
पर शक्तिवाद का प्रभाव थोड़ा बहुत विद्यमान है। यह बात सुनन में 
पहले कुछ ग्राश्वयंजनक' लगेगी, लेकिन इसके बावजूद यह अस्वीकार नहीं 
किया जा सकता कि वेष्णव मतों पर शक्तिवाद का एक खास प्रभाव वर्ते- 
मान है। साधारण तौर से लक्ष्मी विष्णु की शक्ति हें; . राम-सम्प्रदाय में 
इस लक्ष्मी का स्थान लिया है सीता ने, कष्ण-सम्प्रदाय में यह शक्ति राधां 
ही हू । इसके बारे में आगे हम विस्तारपूर्वक लिखेंगे। सौर और गाण- 
पत्य सम्प्रदायों के श्रन्दर भी इस शक्ति की कल्पना मौजूद है; तन्त्र- 
पुराण आदि लौकिक शास्त्रों में सूर्य और गणेश के जितने वर्णन और 
ध्यानमंत्र मिलते हे, उनमें देखा जाता है कि शिव जैसे दुर्गा, पावंती या 
उमा-रूप में शक्ति के सहित युगल भाव से वर्तमान हें, सूर्य-गणेशादि देवता 
भी उसी तरह अपनी-अपनी वल्लभा' से युक्त हें। उमा-महेश्वर की युगल- 
मूर्ति की भाँति (प्र्थात्‌ शिव की बायीं जाँच पर बेठी उमा) शक्ति-युकत 
गणेशमूति भी मिलती है। दर्शन के क्षेत्र में जिस प्रकार के दर्शन को' 
भारतवर्ष में जब प्रधानता क्‍यों न मिले, धर्म के क्षेत्र में भारतवर्ष के 
गणमानस में इस शक्तिवाद का विश्वास अठल हो गया था। इसलिये 
भारतवर्ष में ऐसा कोई देवता, उपदेवता या आवरण-देवता नहीं मिलेगा, 
जिसकी कोई शक्ति-कल्पना पुराण आदि शास्त्रों या लौकिक किम्बदन्तियों 
में नहीं की गईं है। लौकिक देवता भी सहायहीन नहीं हैं, वे भी शक्ति- 
युक्त हुं। परवर्ती काल के वज्जयान बौद्धधर्म के प्रन्दर भिन्न-भिन्न स्तरों 
के बहुतेरे लौकिक देवताओं ने नये सिरे से आत्मप्रकाश किया है, साथ 
साथ उत्तकी शक्ति-कल्पना भी की गई है।' भारतवर्ष के इस लौकिक 


(१) इस प्रसंग में देखिए डाक्टर विनयतोष भद्टाचार्य प्रणीत [70ंक/ 
उपाए ॥007027०]०79 और वत्तंमान लेखक की 70 ॥77770त0०- 
ई700 $0 2४४० ऐप्रतेतवाापा, 
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विश्वास का अनुधावन करने से लगता है कि तंत्र का मूल सिद्धान्त--शिव 
और शक्ति कोई भी अपन आप में पूर्ण नहीं है, वे दोनों ही एक परम 
अरद्वय सत्य के दो खंड अंशमात्र हुं, यूगल ही उनका पूर्ण एकरूप है,--यह 
मानों भारतीय गणमन का ही एक' मूल सिद्धान्त है। इसीलियें शक्ति से 
युक्त न होने पर कोई भी देवता मानो पूर्ण नहीं हें । इस शक्ल्तिवाद के 
प्रभाव से ही शायद पुराणादि में सभी देवताझोों की पत्नियों की कल्पना 
की गई है। इन्द्र-वरुण श्रादि प्रसिद्ध देवताओं की ही पत्नियाँ हैँ ऐसी बात 
नहीं; एक ब्रह्मवेवर्तपुराण के एक ही श्रध्याय में बहुतेरे गौण देवताप्रों 
और देवता स्थानीय व्यक्तियों या वस्तुओं की पत्नी-कल्पना का एक कौतृ- 
हलप्रद तालिका मिलती है।' ये सारी पत्नियाँ एक मूल प्रकृति की कला- 
स्वरूपा हूँ । यहाँ मूल प्रकृति ही आद्याशक्ति है। 


शक्तिवाद के प्रति भारतीय गणमन की इस प्रकार की एक सहजात 
प्रवणता के फलस्वरूप बहुतेरे दाश्शनिक सिद्धान्तों को भारतीय गणमन ने 
अपने ढंग से रूपान्तरित कर लिया है। फलस्वरूप वेदान्त का ब्रह्म और 
माया का तत्त्व वास्तव में जो कुछ भी हो और वेदान्तिगण इनके भीतरी 
संबंध के बारे में जो कुछ भी क्‍यों न कहें, लोकविश्वास में ये शिव-शक्ति 
के अनुरूप ही कल्पित ह। हमारे आगे के विवेचन के अन्दर दिखाई पड़ेगा 
कि पुराण आदि में बहुतेरे स्थानों में माया और ब्रह्म इस शक्ति-शक्तिमान्‌ 


भ्के५ 


के तौर पर ही परिकल्पित हुये हूं। सांख्यदर्शेन का भाग्यविपर्यय भी 


इसी प्रकार से हुआ है। सांख्य के पुरुष और प्रकृति दाशनिक की दृष्टि 


(१) कातिक की पत्नी षष्ठी, वक्ति की पत्नी स्वाहा, यज्ञ की पत्नी 
दक्षिणा, पितृगण की पत्नी' स्वधा हें; वायु की पत्नी स्वस्ति है; पुष्टि 
गणेश की स्त्री है, तुष्टि भ्रनन्तदेव की पत्नो है; सम्पत्ति ईशान की, ' धृति 
कपिल की, क्षमा यम की, रति सदन की, उक्ति सत्य की पत्नी है; दया 
मोह की, प्रतिष्ठा पुण्य की, कीति सुकर्से की, क्रिया उद्योग की, भिथ्या अ्रधर्म 
की, शान्ति श्र लज्जा सुशील की; बुद्धि, मेधा ओर स्मृति ज्ञान की; 
मूर्ति धर्म की; निद्रा कालाग्नि रुद्रदेव की, संध्या, रात्रि और दिन काल 
को; क्षुषा ओर पिपासा लोभ की; प्रभा ओर दाहिका तेज की; मृत्यु, 
झौर जरा प्रज्वर की; प्रीति और तन्द्रा सुख की; श्रद्धा और भक्ति 
बेराग्य की पत्नी हें।. रोहिणी चन्द्र की, संज्ञा सुयें की, शतरूपा मनु की, 
दाची इन्द्र की तारा बृहस्पति की, वनिता हैँ । ये सभी एक ही प्रकृति 
की विभिन्न विभिन्न कलास्वरूपा हें। (प्रकृति खण्ड, प्रथम श्रध्याय-बंगवासी 


. संस्करण ।) 


$ 
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में जो कुछ भी क्‍यों न हो और उनके भीतरी सम्प्क के स्वरूप को लेकर 
ताकिकगण जितना भी तक क्‍यों न करें, जनता के मन में इसके बारे में 
विचार शअ्रत्यन्त सरल और स्पष्ट हें, वह विचार यह है कि पुरुष-प्रकृति 
शिव-शक्ति का रूपान्तर या नामान्तर मात्र है। तंत्र-पुराणादि के बहुतेरे 
स्थलों में'भी इसी मत का स्पष्ट समर्थन मिलेंगा। और राधा-कृष्ण के 
बारे में गेंडीय गोस्वामिगण सिद्धान्त का अनुसरण करके जितनी वातें 
क्यों न करें तत्त्वज्ञान का थोड़ा-सा दावा करनेवाला कोई भी साधारण 
आदमी कहेगा,--वास्तव में तो वह पुरुष-प्रकृति, श्रर्थात्‌ अन्त में शिव- 
शक्ति है! 

एक और दिशा से भारतीय धर्ममत पर इस शक्तिवाद के गहरे प्रभाव 
को देखा जा सकता है, वह है साधना का क्षेत्र | पूजा-पर्व, ब्रत-नियम 
आदद के अलावा हिन्दू धर्म के साधक वर्ग के अन्दर विविध प्रकार की 
जो साधन-पद्धतियाँ . प्रचलित हेँ उनपर शक्तिवाद का प्रत्यक्ष या परोक्ष 
प्रभाव बहुत है। इसके अलावा भारतवर्ष के बहुतेरे स्थानों में कुछ छोटे 
धर्म-सम्प्रदाय हैं, जिनकी साधन-प्रणाली इस शिव-शक्तिवाद पर ही मूलत 
प्रतिष्ठित है। भिन्न-भिन्न सहजिया' सम्प्रदाय, नाथ-सम्पदाय--यहाँ तक 
कि कबीरपंथी, वाउल आदि सम्प्रदाय भी कुछ अंशों में इस वर्ग के अन्तर्गत 


५ 


ह।ः 

भारतवर्ष का यह शक्तिवाद वंदिक है यां अवैदिक, इस विषय में 
संदेह और विवाद है शाक्त-तंत्रपुराण--पूजापवंविधि आदि के 
अन्दर इस शक्तिवाद का मूल उद्गम माना जाता है ऋग्वेद के दश-म 
मण्डल के १२५ वें सूक्‍त को, यही देवी-सूक्‍त के नाम से प्रसिद्ध है। 
लेकिन कुछ पंडितों का खयाल है कि इस झक्तिवाद और शक्त्ति-पूजा के 
बहुल प्रसार में श्रार्यतटर भारत के आदिम निवासियों की देन ही मुख्य है। 
इन प्रार्यतर जातियों में पितृपरिचय गौण था, मातृपरिचय से ही संतान का 
परिचय होता था। समाज-जीवन की यह मातृसत्ता ही .धर्मजीवन में 
नियामक हो उठी थी; इसी प्रकार से उनके धर्म में मातृप्राधान्य प्रतिष्ठित 
हुआ और शायद इस मातृप्राधान धर्म का अव॑लम्बन करके ही शक्तिवाद 
का उद्धूव और क्रमप्रसार हुआ । वेद में निश्चित रूप से पुरुष-देवताओं 
का ही प्राधान्य है। दो चार स्त्री-देवताओों का जो उल्लेख और वर्णन 
मिलता है वह तुलना में बिलकुल गौण है। दूसरी ओर देवी और देवी- 





(१) देखिए वत्तंमान लेखक का (05ः८प९॥२८/४7075 (ए७ 
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पूजा का जितना उल्लेख प्राचीन इतिहास-पुराण-काव्य में मिलता है उससे 
देवी के पहाड़ी वन-प्रदेश के आर्येतर निवासियों द्वारा पूजित होने का सम- 
थन काफी मिलता है। इन विषयों पर पहले ही .काफी लिखा जा चुका 
है इसलिये मेन विस्तृत विवेचन नहीं किया । 


. वास्तव में आज हम जिसे हिन्दू धर्म कहते हैं वह एक जटिल भिश्चित 
धर्म है, बहुत दिनों की बहुतेरी धारणाओं न आज एकत्रित होकर उसके 


वर्तमान बहु-विचित्र रूप को सम्भव किया है। देवी पूजा का उद्भव और 
प्रचलन भाय॑ जाति की अपेक्षा श्रार्येतर भारतीय आ्आादिम' निवासियों में ही 
होने की सम्भावना रहने पर भी इस बात को आज स्वीकार करना होगा 
कि इस' देवी-पूजा का मूलतः अवलम्बन करके भारतीय शक्तिवाद ने जो 
रूप धारण किया है उसके अन्दर उन्नत दार्शनिक और आध्यात्मिक दृष्टि- 
सम्पन्न आर्यमतीषियों की देन भी काफी है। आर्येतर जातियों न विश्वास, 
संस्कार, कल्पना, पूजा-प्रकरण आदि का तथ्य प्रदान किया है, और आये 
दाशनिक प्रतिभा ने निरत्तर उसमें उच्च दाशनिक तत्त और अध्यात्म- 
अनुभूति युक्त किया है। इसीलिये काली, तारा आदि देवियों का दशमहा- 
विद्याह्प एक ओर असंस्कृत झ्रादिम संस्कार का--और दूसरी ओर गहरे 
आध्यात्मिक तत्त्व का प्रतीक-स्वरूप हमारे सामने दिखाई पड़ा है । 
यह जटिल सम्मिश्रण हमारे समाज और धर्म में सर्वत्र विद्यमान है। 
ऋग्वेद का जो सृक्‍त परवर्ती काल में देवी-सूृकत के नाम से प्रसिद्ध 
हुआ है, वास्तव में वह अम्भूण ऋषि की वाक्‌ नामक नब्रह्मवादिनी कन्या 
की उक्ति है। स्वरूप-प्रतिष्ठा के फलस्वरूप उसने ब्रह्मतादात्म्य पाया था; 
उम्त ब्रह्मतादात्य-उपलब्धि के समय उसने अनुभव किया था, “ब्रह्म-स्वरूपा 
में ही रुद्रवसु, आदित्य और विश्वदेवगण के रूप में विचरण करती हूँ! 
मिन्न-वरुण, इच्द्र-अग्नि और अश्विनीकुमारदय को में ही धारण करती 
हूँ । यजमान के लिए में ही यज्ञफल रूपी धन धारण किया करती हूँ। 
में संसार की एकमात्र अ्धीश्वरी हूँ, में धनदात्री हूँ; में ही यज्ञाज़ू का 
आदि हँ--नज्ञानरूपा हूँ; बहु प्रकार से श्रवस्थिता, बहु प्रकार से प्रविष्टा 
मुझे ही देवगण भजा करते हें । जीव जो श्न्न खाता है, देखता है, प्राण 
धारण करता है--ये सब मेरे द्वारा ही साधित हो रहे हैं; इस रूप में 
जो मुझे समझ नहीं सकता है वही क्षीणता को भ्राप्त होता है। में खुद 
ही यह सब जो कहती हूँ, देवता और मानवगण द्वारा वही सेवित होता 
है; जिसको-जिसको में चाहती हूँ उसको-उसको में बड़ा बना देती हे; 
उसे ब्रह्म, उसे ऋषि, उसे सुमेधा बनाती हूँ। ब्रह्मविद्वेषी हननयोग्य के 
हीं के लिए में ही रुद्र के लिए धनुष पर ज्या आरोपण करती हूँ, जनता 
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के लिए (रक्षा के लिए, कल्याण के लिए) में ही संग्राम करती हूँ; में ही 
झूलोक और भूलोक में सर्वतःप्रकार प्रविष्ट हूँ। इन सब के (दृश्यमान 
सब कुछ के) पिता को में ही प्रसव करती हूँ; इस पर मेरी योनि--जल 
में--अन्त:समुद्र में (सायण के मतानुसार समुद्र यहाँ परमात्मा है, जल 
व्यापनशीला धीवृत्ति है) । इसीलिए ही संसार को में विविध प्रकार से 
व्याप्त किए हुए हूँ; उस बुलोक को भी मेन ही देह से स्पर्श कर रक्‍खा 
है। आरभमाण संसार को वायु की भाँति में ही प्रवरतित करती हूँ, में 
चूलोक के भी परे हूँ, में पृथ्वी के भी परे हँ--यही मेरी महिमा है ।”' 


यहाँ आ्ात्म-स्वरूप परत्रह्म की ही महिमा उदगीत हुई है,--बही 
सर्वभूतों में विराजमान रहकर सबका धारण और संचालन कर रहे हूं । 
जहाँ जो कुछ हो रहा है, जहाँ जो कोई भी जो कुछ कर रहा है--यह 
सब होना और करना क्रिया के मूल में उन्हीं की एक सर्वेव्यापिनी शक्ति 
है। वे सर्वशक्तिमान्‌ हें--उस सर्वशक्तिमान्‌ की अ्रनन्त शक्ति ही सारी 
क्रियाओं का मूल कारण है, सारे ज्ञानों का मूल कारण है; यह इच्छा-ज्ञान- 
क्रियात्मिका है। विश्वव्यापिनी शक्ति ही तो देवी हं---बही महामाया हें । 
यहाँ आत्मा के महिमाख्यापन के उपलक्ष्य में ब्रह्न का महिमाख्यापत और 
ब्रह्म के महिमास्यापत के अन्दर से मानों ब्रह्मतक्ति की ही महिमा कीतित 
हुई है। शक्तिमानू शौर शक्ति अभेद है; तथापि ब्रह्म के महिमाख्यापन 
के लिए ही भानों ब्रह्मशक्ति को ही प्रधान दिखाया गया है। यह जो 
शक्ति और शक्तिमान्‌ के 'मूल अभेदत्व के बावजूद अभेद में भेद की कल्पना 
करके शक्ति की महिमा प्रकट की गई है, यहीं भारतीय दाशंनिक शक्ति- 
वाद का बीज है। भगवान की अनन्तशक्ति सभी देझ्षों, सभी कालों, सभी 
शास्त्रों में मानी और गाईं गई है, लेकिन उस शक्ति को शक्तिमान से 
अलग करके उसमें एक स्वतन्त्र सत्ता और महिमा का आरोप करके अपनी 
महिमा में शक्ति की ही प्रतिष्ठा करना--यही भारतीय शक्तिवाद का 
अभिनवत्व है। इस शवक्तिवाद में भारत के जितने धर्ममतों में जिस प्रकार 
से भी प्रवेश किया है सभी जगह यह अभेद में भेद बुद्धि का मूलतत्त्व 
वर्तमान है। उपयुवत वैदिक सूक्‍त में शक्तिमान्‌ और शक्ति एकदम अबिना 
रूप से बद्ध है; लेकिन यहाँ जो एक दो” की सूक्ष्म कल्पना की व्यंजना है 
उसी न परवर्ती काल में विविध धर्मों में धर्म-विश्वास श्रौर दाशनिक तत्त्व 
दोनों रूपों में विचित्र प्रतिष्ठा पाई है। इसीलिए ही शायद उपर्युक्त वेदिक 


सूक्त परवर्ती काल में शक्तिवाद का बीज माना गया है। माकेण्डेय पुराण 
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के अन्तर्गत देवीमाहात्म्य में जिस शक्तिरूपिणी चण्डी का तत्त्व वर्णित हुआ 
है, यह देवीसूकत ही उसका आधार माना जाता है। यह बात सच है 
कि मार्कण्डेय पुराण में वाणित देवी-माहात्म्य से निकटतर योग दिखाई पड़ता 
है अ्रथवंवेद के एक दूसरे सूक्‍त में वरणित देवी के साथ । सर्वभूताधिष्ठात्री 
देवी को यहाँ इच्द्र-जननी कहा गया हैं और इस इन्द्र-जननी देवी से जिस 
तरह प्रार्थता की गई है वह मार्कण्डेय चण्डी के अन्तर्गत इस प्रकार की 
प्रार्थना का ही स्मरण करा देगी।' वेद के 'राजिसूक्त' को भी देवी के 
साथ एक कर लिया गया है। तंत्रादि शास्त्रों में देखता हूँ कि देवीका 
बहुतेरे स्थलों पर रजनी के तौर पर वर्णन किया गया है । तंत्रादि 
शास्त्रों में देखा जाता है कि दिन शिव का और रात शक्ति का प्रतीक है। 


प्रथर्ववेद के प्रसिद्ध पृथ्वी-सूक्त' (१२।१) में पृथ्वी का विश्वजननी देवी 


(१) सिंहे व्याप्नें उत या पृदाकौ 
त्विषिरगनौ ब्राह्मणे सूर्ये या । 
इन्द्र या देवी सुभगा जजान 
सा न ऐतु व्चेसा संविदाना ॥॥ 
या हस्तिनि द्वीपिनि या हिरण्पे 
त्विषिरप्सु गोबु या पुरुषेषु । 
इन्द्र या देवी इत्यादि । 
रथे  श्रक्षेष्वृषभस्य वाजे 
वाते पर्जन्ये वरुणस्य शुष्से । 
इन्रंं या देवी. इत्यादि । 
राजन्ये दुन्दुभावायताषा- 
मदवस्य वाजे पुरुषस्थ. मायो । 
इत्र. था देंबी इत्यादि । 


जो देवी सिंह में बाघ में है श्रौर जो देवी सर्प में हें; जो श्रग्नि में, 
ब्राह्मण में, सूर्य में दीप्ति हें; इस्ध को जन्म दिया है जिस सुभगा देवी 
ने, तेजोदीप्ता वह देवी हमारे पास श्रावें। जो हाथी में, द्वीपी में, जो 
हिरण्य में हैँ,--दीप्ति हैं जो जलराशि में, गोसमूह में, पुरुषसमूह में; 
इन्द्र को जन्म दिया है, आदि । जो रथ में, अ्रक्षसमूह में, ऋषभ की शक्ति 
में हैं; जो हवा में, बादल में श्रौर वरुण की वक्ति में हें; इन्द्र को जन्म 
दिया है जिस देवी ने श्रावि। जो राजन्य में, दुन्दुभि में हें; जो अबइव 
की गति में, पुरुष के गर्जन में हैं; इन्द्र को जन्म दिया है श्रादि। 
(६।३८१-४) । । 


( १० ) 


के तौर पर वर्णन किया गया है। वेद में वर्णित पृथ्वी की इस देवीमूर्ति 
के साथ परवर्ती काल की विष्ण की भू-शक्ति की योजना स्मरण की जाती 
है ।' इसके बाद श्रृतियों में हमें शक्ति का लक्षणीय उल्लेख मिलता है 
केनोपनिषद्‌ में, जहाँ ब्रह्मशक्ति ही अ्रसल शक्ति है--वह्‌ शक्ति ही जो 
श्रग्ति, वायु, इन्र आदि सभी देवताओं के अन्दर क्रियमाण है--देवताओं को 
यही तत्त्व सिखाने के लिए साक्षात्‌ ब्रह्मविद्या बहुओभमाना हैमवती 
उमा के रूप में श्राकाश में श्राविभूता हुई । हैमवती' यहाँ हेममण्डिता 
के अर्थ में श्राया है, लेकिन इस हैमवती” विशेषण ने ही परवर्ती काल में 
देवी को हिमालयपर्वत-दुहिता बन जाने में सहायता की है। बूृहदारण्यक 
उपनिषद्‌ में हम एक और उल्लेखनीय श्रूति देख सकते हँ। वहाँ कहा 
गया है कि श्रात्मा ही भ्रादि में सन्मात्र के रूप में एकाकी रह रहे थे। बह 
आत्मा कभी रमण नहीं कर पाए, क्‍योंकि अकेला कोई रमण नहीं कर 
सकता; इसलिये उन्होंने दूसरे किसी की इच्छा की । उनका जो आत्मभाव 
है वह मानो स्त्री-पुरुष का घोर झालिगनाबद्ध एक एकीभूत भाव है, उन्होंने 
तद्विध अपने को द्विधा विभकत किया, स्त्री और पुरुष के रूप में। यही 
श्रादि मिथुन तत्त्व है; इसी आदि मिथुन-तत्त्व की ही अभिव्यक्ति संसार के 
सभी प्रकार के मिथुनों के भ्रन्दर से होती है ।' यह श्रुति गहरा अर्थद्योतक 
है । यहाँ देखते हें कि परमसत्य का जो एकरूप ग्रवस्थान है वह मानों 
मिथुन की ही एक अद्ययावस्था है; उसी भ्रद्यय के अन्दर ही दो छिपा हुभा 
था और वे आत्मरति के लिए ही दो रूपों में अभिव्यक्त हुए। इस आत्म- 
रति के आनन्द-संभोग-हेतु ही मानो अद्वयतत्व का कल्पित भेद स्वीकार 
किया गया है, एक की ही दो रूपों में लीला के तौर पर । परवर्ती शाक्ततंत्र 
में श्रौर वेष्णव मतानुसार भी यह मूलतत्तव गहराई से अनुस्यूत है। इस 
आत्मरति और तन्निमित्त अभेद में भेंद-कल्पना के अलावा वैेष्णवों का 
लीलातत्त्व टिक ही नहीं सकता | परवर्ती काल के शाकक्‍्त और वैष्णव 
दोनों सम्प्रदायों के साधकों ने इस श्रुति को प्रयोजन के अनुसार ययथेष्ट 
मात्रा में व्यवहार किया। 

उपनिषदों के अन्दर--खास तौर से बुह॒दारण्यक, छान्दोग्य और प्रदनो- 
पनिषद्‌ में एक और मिथुन-तत्त्व दिखाई पड़ता है। सृष्टिप्रकरण के प्रसंग 


90७. 


(१) नारायणोपनिषद्‌ में पृथ्वी का ही श्रीदेवी के तौर पर वर्णन 
किया गया है। 

(२) केन, ३॥१२ 

(३) १॥४।३ 
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में कितन ही कितनी स्थलों में देखा जाता है कि सृष्टिकाम प्रजापति ने 
पहले एक मिथुन का सृजन किया, इस मिथुन के दोनों अंशों को साधा- 
रणत: प्राण और 'रयि या प्राण और अ्रन्न” श्रथवा “अन्नाद! और अन्न 
कहा जाता है। छान्दोग्य में 'वाक्‌'! और प्राण” के मिथुन की बात मिलती 
है; बहुतेरे स्थलों में अग्नि! और सोम' के मिथुन की बात मिलती है। 
तत्त्वतः प्राण और रयि, प्राण और अन्न, प्राण और वाक्‌, अन्नाद और अन्न, 
अग्नि श्ौर सोम एक ही वस्तु हें । इसी को कहीं शुक्ल-पक्ष और कृष्ण-पक्ष, 
दिन और रात, सूर्य और चन्द्र के तौर पर वर्णन किया गया है। विद्व- 
प्रपंच के सुजन के पहिले प्रजापति न तपस्या द्वारा पहले इस मिथुन का 
सृजन कर लिया था। उसका तात्पय यह है कि, विश्व-प्रपंच का सब कुछ 
प्राण और श्रन्न, या प्राण और रयि इन दोतों अंशों के मिलन से सुष्ट 
हुआ है। इसका एक अन्तरांशं है, एक बाह्यांशध; एक प्रकाशक, स्थायी, 
अमृत है, दूसरा अप्रेकाशक, उपयान-अ्रपाय-धर्मक, स्थल मत्यं है। इसके 
अन्दर प्राण कारणांश', रयि या अन्न कार्याश' है। ग्रन्न या रयि प्राण का 
आधार है, इस आधार का आश्रय पाकर ही प्राण की यद्यावतीय क्रियाएँ 
होती हूं। अग्नि हीं यह प्राण है, क्योंकि वह अ्रत्ता” है, वह अन्न का 
भक्षक है, इसीलिये श्रग्नि या प्राण ही भअन्नाद' है। सोम ही श्रन्न या 
रयि है, वह भोज्य है। ऋग्वेद में अग्नि को ही आयु: या प्राणशक्ति का 
प्रथम विकाश कहा गया है। यह अग्नि गूढ़ रूप से अ्रवस्थान कर रही 
थी; मातरिद्वा या प्राणशक्ति ने मंथन करते-करते उसको आविर्भूत किया।' 
प्राणी के शरीर में हम देखते हूं कि यह अग्नि वेश्वानर के तौर पर अवस्थान 
करके श्रन्न को ग्रहण कर रही है; और इस शअ्रन्न की आहुति और अग्नि 
की पाचन क्रिया इन दोनों का अवलम्बन करके हमारा शरीर चल रहा 
है । शरीर के चलने के बारे में जो सत्य है, विश्व के चलने के बारे में 
भी वही सत्य है। यह प्राण और रयि, था अग्नि और सोम कहीं भी 
स्वतंत्र होकर नहीं रहते हूं, वे सर्वदया अन्योन्याश्रित रहते हं--एक दूसरे 
की परिपोषकता किया करते हूं, दोनों ही मानो एक अभिन्न सत्य के दो 
अंश मात्र ह। गीता में हम देखते हु कि, यह अग्नि और श्रत्न एक अरद्वय 
सत्य पुरुषोत्तम में विधृत है।' परवर्ती काल के दाव शाकक्‍्त तंत्रों में इस 
प्राण या अग्नि को ही शिव, और अ्रन्न, रयि या सोम को शक्ति का प्रतीक 
माना गया है। इस प्राण-रयि या पब्रग्नि-सोम तत्त्व ही ने परवर्ती काल के 


शिव-शक्ति तत्त्व की. आधारभूमि प्रस्तुत कर रकक्‍्खी है। 


(१) गीता, १५॥१३-१४ 


( १२ ) 


वैष्णव दर्शनशास्त्र में विष्णु-शक्ति के विवेचन के प्रसंग में जिन थोड़ी- 
सी श्रुतियों का बहु उल्लेख दिखलाई पड़ता है, उनमें ब्वेताशइवतर उपनिषद्‌ 
की दो श्रतियाँ बहुत ही प्रसिद्ध हैँ, एक इस प्रकार है-- 
न तस्य कार्य करणंच विद्यते 
न तत्समदचाभ्यधिकश्च दृध्यते । 
परास्य शक्तिविविधेव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानंबलक्तिया च्‌॥ ६८ 
“उनका कार्य और करण कुछ भी नहीं है; उनके समाच या उनसे 
अधिक भी कोई नहीं है। इनकी विविधा पराशक्ति की बात सुनी जाती 
है, और इनकी ज्ञान-बल-क्रिया स्वाभाविकी है।' 
दूसरा इलोक इस प्रकार है-- 
मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
तस्यावयवभतैस्तु व्याप्त॑ सवेसिदं जगत्‌ ॥॥ ४।१० 
“माया को प्रकृति समझना, मायी को महेश्वर समझना । उनकी अवयव- 
भूत वस्तु के द्वारा ही यह सारा संसार व्याप्त है ।” 
इसके अलावा श्वेताइवतरोपनिषद्‌ में शक्ति और माया-मायी का उल्लेख 
अन्यत्र भी है, जैसे इस प्रसिद्ध श्लोक में-- 
ये एको5वर्णों बहुधा दाक्तियोगादु 
वर्णाननेकानू निहितार्थों दधाति ॥ ४॥१ 
“जो एक और अ्वर्ण हं, और गूढ़ प्रयोजन से बहुधा शक्ति के योग 
से अनेक वर्णों का विधान करते हूँ ।” आदि । 
ऊपर के इस बहुधा. शक्तियोगात्‌' शब्दों के श्रन्दर परवर्ती काल में 
गहरे अथ की द्योतना झाविष्कृत हुई है। फिर कहा गया है-- 
अजामकां लोहितशुक्लकृष्णां 
बह्लोः प्रजा: सुजमानां सरूपा:। 
अजो हपेको जुषसाणो«नुशेते 
... जह॒त्येनां. मुक्तभोगासजोडन्य: ॥॥ ४४ 


एक लोहित-शुक्ल-कृष्णवर्णा (त्रिगुणात्मिका ? ) अभ्रजा (जन्मरहिता 


अनादि मायाशक्ति)--आत्मानुरूपा (त्रिगुणात्मक) बहुप्रजा (संतान, कार्य): 
का सृजन कर रही है, इस प्रकार सृजमाना अजा को एक अज 
(माया-बद्ध जीव) सेवापरायण होकर भोग कर रहा है; दूसरे (ब्रह्म 
का परमात्मा भुक्तभोगा इस अजा को त्याग करते हूँ। दूसरी जगह 
खते हं-- 


तर श्ृ क्र 


 +% -॥ हज ++& ू-+ *3+००+-+ &७०-५७-- 


( १३ ) 
अ्रस्पान्‌ सायी सूजते विश्वमेतत्‌ 

तस्मिइतान्यों सायया सन्निरुद्ध: || ४।६ 
“मायी इस विश्व का सृजन करते हें, और उसमें (इस सृष्टि में) 

दूसरे सारे (जीव) माया द्वारा आबद्ध रहते हैं ।” 
प्राचीनतर उपनिषदों में शक्ति का उल्लेख और विवेचन इतना ही 
है । परवर्ती काल में भ्रमेक उपनिषद्‌ रचित हुए हूँ और उनमें शिवशक्ति 
का प्रसंग नाना प्रकार से उत्थापित और विवेचित हुआ है। इन उपनिषदों 
के रचयिता और रचनाकाल दोनों ही सन्दिग्ध होन के कारण इनके बारे 
में विवेचन न करने जाता ही ठीक होगा। दूसरे कुछ संहिताञ्रों, आरण्यकों 
और गुृह्यसूत्रों में भिन्न-भिन्न देवियों का उल्लेख मात्र मिलता है, शक्ति- 
तत्त्व के विवेचन में उनका कोई खास मूल्य नहीं दिखलाई पड़ता । इसके 
परवर्ती काल में रामायण में शक्ति का कोई उल्लेख नहीं मिलता है।' 
महाभारत में जगह-जगह दुर्गा का उल्लेख मिलता है और स्वतन्त्र देवी की 
तौर पर उनकी स्तुति और पूजा होती देखी जाती है। लेकिन विराट 
महाभारत में ये श्रंश कहाँ तक शुद्ध और कहाँ तक प्रक्षिप्त ह यह निश्चित 
रूप से नहीं कहा जा सकता । इसके बाद ही हम पुराण और तंत्र के युग 
में पहुँचते हें | पुराण और तंत्र का युग वास्तव में कौन-सा युग है यह 
ठीक-ठीक नहीं कहा जा सकता । पुराणों के काल के संबंध में प्रगर कोई 
बात कही भी जा सकती है तो अनगिनित उपपुराणों के संबंध में कुछ भी 
नहीं कहा जा सकता है। तंत्र का कालनिरूपण तो और भी दुःसाध्य 
बात है। तंत्रशास्त्र अधिकांश में भारत के दो छोरों के दो देशों में रचित 
हुआ है; एक है--पश्चिमी छोर पर बसा काइमीर देश, दूसरा है पूर्वी 
छोर पर बसा बंग देश। काश्मीर में जो तंत्र रचित हुये हँ उनके 
रचनाकाल के बारे में काश्मीरी शव दर्शन की सहायता से एक धारणा 
की जा सकती है, लेकिन बंगाल तथा उसके आसपास के अंचलों में जो 
अनगिनित तंत्रशास्त्र रचित हुये ह (हिन्दूतंत्र और बौद्धतंत्र) उनके रचना- 
काल का निर्णय करना कठिन है। इसके अलावा इन तंत्रपुराणादि में या 
शैवदर्शन में जहाँ शक्तितत््व का विवेचन भंलीभाँति आरम्भ हुआ है वहाँ 
देखते हं कि शक्तिवाद वैष्णव-धर्म और दहन में भी घुसना शुरू किया 
है; और हमारा विश्वास है कि, वैष्णव धर्म और दर्शन में घुसा हुआ यह 


शक्तिवाद ही परवर्ती काल में पूर्ण विकसित राधावाद में परिणत हुआ है। 


(१) वाल्मीकि रामायण के दो एक इलोकों में श्री और विष्णु का 
उल्लेख सिलता है। इस विषय पर हमने श्रागें लिखा है। 


( १४ ) 


अतएव इन तंत्रपुराणादि में व्याख्यात शक्तितत्त्व के बारे में अलग से विवेचन 
नहीं करके वैष्णव धर्म और दर्शन में गृहीत शक्तितत्त्व को लेकर ही हम 
विवेचन आरम्भ करना चाहते ह। इसके अलावा दाशनिक आधार पर 
दक्तितत््व का पूर्ण विवेचन हमें काश्मीरी शेवदर्शन में मिलता है, इस 
बात को मानने के लिए हमारे पास काफी प्रमाण है कि वेष्णव पडचरात्र 
मत के कम्म से कम कुछ-कुछ ग्रंथ काइ्मीरी शेवदर्शन के ग्रंथों के रचित 
होने के पहले ही रचित हुये थे । 
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द्वितीय अध्याय 


श्रीसुक्त और श्रीदेवी या लक्ष्मी देबी का प्राचीन इतिहास 


वेष्णव धर्म और दर्शन में उत्पन्न क्रम-विकसित शक्तिवाद का विवेचन 
शुरू करन पर हम देखते हे कि शक्ति या देवी श्री या लक्ष्मी' के रूप में 
ही पहले. वेष्णव धर्म में आ्रात्म-प्रकाश करती हें। परवर्ती काल के तंत्- 
पुराणादि को जेसे ऋग्वेदीय देवीसूक्‍त' में ही देवी का मूल मिला है, उसी 
तरह ऋग्वेदीय श्रीसूक्‍त' में ही वेष्णव की विष्णु-शक्ति श्री या लक्ष्मी की 
उत्पत्ति मान ली जाती है। यह श्रीसृक्‍्त ऋग्वेद के पंचम मंडल के अन्त में 
खिलसृक्तस्थ पंद्रहवाँ ऋक मंत्र है। आनन्द, कर्देम, श्रीद आदि ऋषि इसके 
रचयिता हू । 


हिरण्यवर्णा हरिणीं सुवर्णरजतत्रजामू । 
चन्द्रां हिरण्मयीं लक्ष्मीं जातवेदो मं आवह ॥। 

तां म झ्रावह जातवेदों लक्ष्मीसनपगासिनीस्‌ । 
यरस्यां हिरण्यं विन्देयं गामइवं पुरुषानहम्‌ ॥॥ 
अ्रदवपुर्वां रथमध्यां हस्तिनादप्रबोधिनीम्‌ ॥ 
श्रियं देवीमुपन्नपें भ्रीर्मा देवी जुषताम्‌ ॥ 
कां सोस्मितां हिरण्यप्रकारा- 

मोर्द्रा ज्वलन्ती तुप्तां तप्पेयन्तीम्‌ । 
पद्मे स्थितां पद्मवर्णां तामिहोपद्धयें श्षियम्‌ ।॥) 
चर्त्ा प्रभासां यशसा ज्वलन्तों 

अयं॑ लोके देवजूष्ठासुदाराम्‌ । 

तां पद्चिनीमीं दशरणं प्रपथे 

ब्लक्ष्मो में नह्यतां त्वा बृणे॥। 
आदित्यवर्ण. तपसोधि जातो 
वनस्पतिस्तव वक्षोषथ विल्बः । 
तस्य फलानि तयसा नुदन्त 

या अन्तरा याइच्र वाह्या अलक्ष्मी: । 
उपेतु मां देवसलः कौतिइ्च सणिना सह । 
प्रादुर्भूतो उस्मि राष्ट्रेस्मिन्‌ कौतिमूर्द्धि ददातु से ।। 


( १६ ) 


क्षतृपिपासामलां ज्येष्ठामलक्ष्मी नाशयाम्यहम्‌ । 
भ्रभतिमसम॒द्धि च सर्वा निणुद में गृहात्‌ ॥। 
गन्धद्वारां दुराधर्षा नित्यपुष्ठां करीषिणीसमू । 
ईइवरों सर्वभूतानां तामिहोपल्नें श्रियम्‌ ॥। 
सनसः कामसाकति बाचः सत्यमशीमहि 
पशूनां रूपसश्नस्थ मयि श्री: श्रयतां यशः ।॥ 
 कर्देमेन प्रजाभूता सयि संभव कर्दस । 
श्रियं वासय से कूले मातर पद्ममालिनोम्‌ ।। 
श्राप: सुजन्तु स्निग्धानि चिन्कीत वस से गुहे । 
नि व देवीं मातरं अ्षियं वासय में कूले ॥। 
झार्द्रा पुष्करिणीं पुष्ठि पिंगलां प्मणालिनीस । 
चन्द्रां हिरण्मथीं लक्ष्मी जातवेदों भ श्रावह ॥॥ 
श्राद्रीं यः करणीं यथष्टि सुवर्णा हेममालिनीम्‌ । 
सुर्या हिरण्मयीं लक्ष्मों जातवेदों म श्रावह ॥ 
तां म श्रावह जातवेदों लक्ष्मीमनपंगामिनीस्‌ । 
यस्‍्यां हिरण्यं प्रभूत॑ गावो दास्यो हवान्‌ 
विन्देयं पुरुषानहस्‌ ॥। 
यहाँ जातवेद (जातप्रज्ञ) अ्रग्नि से लक्ष्मी का आह्वान कर के उसकी 
प्रार्थना की जा रही है। अग्नि देवहोत हें, सभी आह्वान उनके अधीन है, 
इसीलिये उन्हीं से इस झ्राह्वान की प्रार्थना की जा रही है, 'हे जातवेद भ्रग्नि, तुम 
मेरे लिए हिरण्यवर्णा, हरित॒कान्ति अभ्रथवा हरिणी-रूपधारिणी,' सुवर्ण- 
रजत की पुष्पमालाधारिणी, चन्धवत्‌ प्रकाशमाना हिरण्मयी लक्ष्मी का 
आह्वात करो। जातवेद मेरे लिये उस अ्रपगमनरहिता लक्ष्मी का आह्वान 
करो, जिनके श्राहृत होने पर में सुवर्ण, गौ, अदव और बहुतेरे लोगों को 
पाऊगा। जिस देवी के सम्मुख अ्रदव, बीच में रथ है, हस्तिनाद के द्वारा 
जिनकी (वार्ता) स्थापित होती है, उस श्री देवी को में निकट आह्वान कर रहा 
हूँ । वाक्य मन की अगोचरा ब्रह्मरूपा' हिरण्यवर्णा आर्द्रा' प्रकाशमाना 
तृप्ता पर तपंयन्ती (भक्त मनोरथ सिद्धकारिणी) कमल पर स्थिता, कमल- 
वर्णा उस श्री कों भ्रपत निकट आह्वान कर रहा हूँ । चद्धाभा प्रभासा (त्रकृष्ट- 
भासयुकक्‍ता) मन के द्वारा प्रकाशमाना देवसेविता उदारा पश्चिनी श्री की 





(१) अओधूत्वा हरिणीरूपमरण्ये संचचार ह' इति पुराणात्‌ । (साथण ) 
(२) के इति ब्रह्मणो नाम” इति पुरागात्‌ । (सायण) 
(३) क्षीरोदधेरुत्पन्नत्वात्‌ । (साथण) 


( १७ ) 


इहलोक में शरण ले रहा हूँ, मेरी सारी अलक्ष्मी नष्ट हो, में तुम्हीं को 
वरण कर रहा हूँ।॥ है आदित्यवर्णा श्री, तुम्हारे तपोहेतु (नियमहेतु ) 
ये वनस्पति बिल्वव॒क्ष अभिजात हुए हें; उसके फलसमूह तुम्हारी कृपा से 
ही मेरी अन्‍्तरिन्द्रिय-बहिरिच्द्रिय-सम्बन्धिनी माया (अज्ञान) भौर तत्‌- 
कार्यसमृहू और अलक्ष्मी का अपनोदन करे ॥| देवसख ( महादेव के सखा 
कुबेर) और कीति (यश अथवा कीतितनान्मी कीर्व्यभिमानिनी दक्षकन्या) 
मणिसह (मणि मणिरल के श्रर्थ में श्रथवा कुबेर कोषाध्यक्ष मणिभद्र के 
अर्थ में) मेरे समीप आए; में इस राष्ट्र में प्रादुर्भूत हुआ हूँ, मुझे कीर्ति 
और ऋद्धि दान करें॥ क्षुधा-पिपासा से मलिन ज्येष्ठा अ्लक्ष्मी का में 
ताश करूँगा; सारी अभूति और असमृद्धियों को मेरे घर से विताडित 
करो ।। गंधलक्षणा दुराधर्षा नित्यपुष्णा (शस्यादि द्वारा) शुष्कगोमयवती 
(अर्थात्‌ गवाश्वादिबहुपशुसमुद्धं) सर्वभूत की ईइवरी उस श्री का 
यहाँ आह्वान कर रहा हूँ ॥ है श्री, मन का कामना-संकल्प, वाक्य का सत्य 
(यथार्थता), पशुओं का रूप (श्र्थात्‌ क्षीर आदि) और अन्न का रूप 
(भक्ष्यादि चतुविध) हम जिसमें पाये; मुझमें श्री और यहा आश्रय प्राप्त 
हो ।। कर्दम (ऋषि) द्वारा तुम अपत्यवती हुई हो (श्र्थात्‌ कर्दम ने 
तुम्हारा अ्रपत्यत्व स्वीकार किया है); अतएव हे श्रीपुत्र कर्दम, तुम मेरे घर में 
निवास करो; और पद्ममालिनी माता श्री को मेरे कूल में निवास कराझों।। 
सारे अप स्निग्धकारियों को उत्पन्न करे; है श्रीपुत्र चिक्‍्तीत, तुम मेरे 
घर में निवास करो; और माता श्रीदेवी को मेरे घर में निवास कराओ ॥। 
हे जातवेद, तुम मेरे लिए आरार्द्र, गजशुण्डाग्रवती, पुष्टिरूपा, पिगलवर्णा 
पद्ममालिनी, चन्द्राभा, हिरण्यमयी, लक्ष्मी का आह्वान करो || है जातवेद, 
तुम मेरे लिए श्रार्द्र, यष्टिहस्ता, सुवर्णा, हेममालिनी, सूर्याभा, हिरण्यमयी 
लक्ष्मी का श्राह्वात करो | हे जातवेद, मेरे लिये तुम उस अनपगामिनी' 
लक्ष्मी का भ्राह्नान करो, जिसके अन्दर में हिरण्य, प्रचुर सम्पदा, दास, 
घोड़े और अनेक पुरुष पाऊंगा |” 

उपर्यवत श्रीसृकत का विश्लेषण करने पर हमें पता चलेगा कि यहाँ 
वणित श्री या लक्ष्मी केवल सम्पदरूपिणी और कान्तिरूपिणी मात्र नहीं 
हैं, इस वर्णन में श्री या लक्ष्मी के अ्रनंक विशेषणों के अन्दर परवर्ती काल 
की. लक्ष्मीदेवी के अनेक पौराणिक उपाख्यान के बीज भी छिंपे हुये हे । 
लक्ष्मी को यहाँ हरिणी कहा गया है, पुराण में लक्ष्मी का हरिणी रूप 

(१) बिल्वो लक्ष्य्याः करेइभवत्‌' इंति वामनपुराणे कात्यायनवचनात्‌ । 
(सायण ) 

र्‌ 


धारण' करके जंगल में विचरण करन की बात लिखी है। इस लक्ष्मीदेवी को 
बहुतेरे स्थलों में श्रार््री कहा गया है, यही शायद परवर्ती काल में लक्ष्मी 
के समुद्र से निकलन का मूल कारण है । लक्मी को पद्मेस्थिता' और पद्म- 
वर्णा,, प्मिनी, पद्म-मालिनी' कहा गया है; इससे पद्मासना या पद्मालया 
कमला' का या कमलिनी” का संबंध अत्यन्त घनिष्ठ प्रतीत होता है। 
विल्ववृक्ष और विल्वफल से देवी का संबंध लक्षणीय है; और श्राजतक 
भी कोजागर पृणणिमा में लक्ष्मीपूजा में केले ,के वृक्ष से लक्ष्मी की जो 
प्रतीकमूर्ति बनाई जाती है, विल्वफल से उसका स्तन बनाने की प्रथा विद्य- 
मान है; यह केवल देवी को 'विल्व-स्तनीय' बनाने के लिए ही किया जाता 
है ऐसा नहीं लगता। 'राजनिषंण्ट' में विल्‍्व को लक्ष्मीफल कहा गया है। 
देवी को एक स्थल पर पुष्करिणी” कहा गया है; 'पुष्कर' हब्द गजशुण्डाग्र- 
वाचक है; इस भ्रसंग में परवर्ती काल की गजलक्ष्मी की मूर्ति और उपा- 
ख्यान स्मरणीय है। एक स्थल पर अलक्ष्मी को लक्ष्मी की अ्रग्रजा कहा 
गया है। पुराणों में लक्ष्मी और अ्रलक्ष्मी में कौन श्रेष्ठ है इस बात को लेकर 
कलह दिखलाई पड़ता है। 'श्रीसक्‍त के सप्तम मंत्र में कबेर से लक्ष्मी का 
तंग दिखलाई पड़ता है; पुराण-तंत्रादि-निर्दिष्ट लक्ष्मी-पुजा और कुबेर-पूजा 
मे योग भी इस प्रसंग में लक्षणीय है। भ्रहिब घ्ल्य-संहिता के ५६ वें अध्याय 
में वेद के पुरुषसुकत और श्रीसृक्‍ता का विवेचन है । श्रीसक्‍त के विवेचन में 
'हिरण्यवर्णा' की व्याख्या करते हुए कहा गया है कि यह शक्ति ही परमा- 
मृता देवी है। यह श्रीसूकत केवल देवी का सूक्‍त ही नहीं है, इसमें विष्णु 
और श्री इन दोनों के मिथुन के चिह्न वर्तमान हे । इन दोनों के शुरू से ही 
अत्योन्यमिश्र होने के कारण इनमें से किसी के संबंध में सृक्‍त अन्योन्य- 
प्रतिपादक है।' वेषानस-सम्प्रदाय का काह्यप-संहिता” नामक ग्रंथ' भ्रत्यन्त 
प्राचीन समझा जाता है। इस काह्यप-सं हिता' के अंश के तौर पर समझी 
जान वाली काश्यपज्ञानकाण्डम्‌' नामक जो पुस्तक तिरूपति से प्रकाशित 
हुई है उसमें हम पद्मप्रभा, पद्माक्षि, पद्ममालाधरा, पदह्महस्ता श्री देवी के 
ध्यान के प्रसंग में श्रीसृकत के ढ्वारा उनका होम करने की विधि देखते 


(१) हिरण्यवर्णा श्रीसुक्‍त क्ृतो अन्यत्ना 5स्य विस्तर: । 
वर्णों वरयते रूप॑ वर्णो वर उतापतिः॥ 
हितशइ्च रमणीयश्च यस्या वर्ण इति स्थिति: 
ह्रिण्यवर्णा सा देवी श्रीशक्ति: परमा 5मृता ॥ 
तदेतत्‌ सुक्तमित्युक्त॑ मिथुन परचिह्धितम्‌ । 
आदावन्योन्यमिश्रत्वादन्योन्यप्रतिपादकम्‌ ।। ५०।४०-४२ 


की 


क्र ७७७७७७७७७७॥9७॥॥॥७॥/७७ रे आशा मय वदक न अलमारी ननलीलि भी नि निशिदिि विन लि मम, 


( (१६ ) 


हैं ।' पद्मपुराण के उत्तर-खंड में इस श्रीसृक्त का एक संक्षिप्त रूप देखने 
को मिलता है, वहाँ कहा गया है--- 
हिरण्यवर्णा हरिणीं सुवर्णरजतस्रजाम । 
चर्द्रां हिरण्मयीं लक्ष्मी विष्णोरतपगामिनीस्‌ ॥। 
गन्धद्वारां दुरात्र्षा नित्यपुष्टां करीषिणीम्‌ । 
ईदवरीं सर्वभतानान्तामिहोपन्नये. श्रियम ।। 
एवं ऋक-संहितायान्तु स्तृयसाना सहेद॒वरी । इत्यादि 
(२२७।२९-३१ ) 
अग्निपुराण में हमें श्रीसृक्‍त के द्वारा लक्ष्मी की शिला-स्थापन करने 
का विधान देखने को मिलता है।' लक्ष्मीप्रतिष्ठा के सारे मंत्र श्रीसूक्‍त. 
के हैँ। श्रीसूक्‍त के भिन्न-भिन्न मंत्रांशों द्वारा देवी की आँखें खोली जाती 
हैं, विशेष मंत्रांश द्वारा मधुरत्रय दान करना होता है, विशेष विशेष मत्रांश 
द्वारा आठों ओर से देवी काअ्रभिषेक करना पड़ता है। इसके बाद सारी' 
पूजा-अर्चा श्रीसूक्‍त के द्वारा करने का विधान है ।_ स्कनन्‍्दपुराण में गन्ध- 
द्वारा' मंत्र को लक्ष्मी का आवाहन-मंत्र और हिरण्यवर्णा' आदि मंत्र को 
लक्ष्मी के ध्यानमंत्र के तौर पर व्यवहृत होते देखते हें। विष्णुपुराण 
(१६१००) में और पद्मपुराण (सृष्टिखंड, ४॥५८ आदि) में हम देखते हें कि 





(१) श्रियं पद्मप्रभां पद्माक्षीं पद्ममालाधरां पद्महस्तां सुमुखीं सुकेशों 
शुक्लाम्बरधरां सर्वावरणभूषितां सुप्रभया ज्वलन्ती सुवर्णकुम्भस्तनीं सुवर्ण- 
प्राकारां सुदन्तोष्ठीं सुश्रूलतां चिन्तयेत्‌ । एवं बुद्धिस्थां इझत्वा पद्म: 
श्रीसक्तेन होम॑ कुर्यात्‌ । इत्यादि । (सप्तम श्रध्याय ) 

(२) श्रीसुक्तेत च तथा शिलाः संस्थाप्य संघशः । ४१ ८ 

(३) हिरण्यवर्णा हरिणीं नेंत्रे चोन्मीलयेच्छिया: ।॥। 

तन्‍म आवह इत्येवं प्रदद्यान्मधुरत्रयम्‌ । 

अ्रदवपूर्वेति पुर्वेंग तां कुम्भेनाभिषेचयंत्‌ ॥ 

कां सो उस्मितेति याम्येंन पश्चिमेनाभिषेचयेत्‌ । 

चन्द्रां प्रभासामुच्चार्यादित्यवर्णति चोत्तरातृ ।॥ 

उपैतु सेति चाग्नेयात्‌ क्षुत्पिपासेति नेऋतातू । 

गन्धद्वारेति वायव्यास्मनसः फाससाकूतिम्‌ ॥॥ ६२।३-६ 
(४) जेसे:-- 

श्रायन्तीयेन गय्यायां श्रीसुक्तेत च॑ सच्निधिस्‌ । 

लक्ष्मोबीजेन चिच्छाकक्‍त विध्यस्याभ्यचेयेत्‌ पुनः ॥ ६२॥६ 


( २० ) 


समुद्रमंथल से विकसित कमल पर धृतपंकजा लक्ष्मी का आरविर्भाव होने पर 

देवताओं और मह्षियों ने श्रीसृक्त के द्वारा उनका स्तव किया था। 
अ्रग्निपुराण के मतानुसार चारों वेदों के चार श्रीसूकत हें । 'हिरण्पवर्णा 

हरिणीं' आदि पंद्रह मंत्र ऋग्वेदोक्त हें; र्थेष्वक्षेषु वाजे' श्रादि चार मंत्र 


: अजुर्वेदोक्त हें; शआयन्तीयं साम' श्रादि मंत्र सामवेदोक्त श्रीसृक्त और 


“श्रियं धातमंयि धेहि' यह एकमात्र अथवंवेदोक्त श्रीसृक्त का है।' वेदिक 
लक्ष्मी देवी श्री' के नाम से सुप्रसिद्ध थीं, शायद इसीलिए पुराणादि में 
जगह-जगह देवी के वर्णन में इस श्री” का प्रयोग लक्षणीय हो उठा है।' 
विष्णू के वर्णन में भी बहुधा श्री' से उनका अ्रबिनाबद्ध योग ही प्रधान 
हो उठा है। शतपथ ब्राह्मण में श्रीदेवी की पूजा का उल्लेख है। वहाँ 


आना ाााभाभाभ भा ७७७॥७७७॥७७७७७७४७४७४७७७७७४७७७एएशऋऋरू-७॥७॥७॥७॥७७॥७एछएााा 


(१) श्रीसुक्‍तं प्रतिवेदञ्च ज्ञेयं लक्ष्मीविवर्धनम्‌ । 


(२) 


हिरण्यवर्णा हरिणीमृचः: पंचदश श्वियः ॥। 

रथेष्वक्षेप्‌ वाजेति चतस्रो यजुषि श्रियः । 

श्रायन्तीय॑ तथा साम श्रीसुक्त॑ सामवेदके ॥। 

श्रियं धातमंयि धेहि प्रोक्‍्तमाथर्वेणे तथा । 

श्रीसुक्‍्तं यो जपेद्भक्तया हुत्वा श्रीस्तस्थ वे भवेत्‌ ॥॥ २६३॥१-३ 


शा 


जैसे कमंपुराण में सर्वात्मिका परमेश्वरी शक्तित का वर्णन हो 


देखने [को मिलता हैः-- 


(३) 


श्रीफला श्रीमती श्रीशञा श्रीनिवासा शिवप्रिया । 

श्रीधरी श्रीकरों कल्या श्रीधराधेंशरीरिणी ॥| श्रादि १२।१८०-८९१ 
जैसे :---- 

श्रियः कान्‍त नमस्तेःस्तु श्रीपते पीतवाससे । 

श्रीद श्रोश् श्रीनिवास नमस्ते श्रीनिकेतन ।। ब्रह्मपुराण, ४९॥१० 
35 नमः श्रीपते देव शक्रीधराय वराय च। 

श्रियः कान्‍्ताय दानताय योगिचिस्त्याथ योगिने । वही-५९॥५१ 
श्रीतिवास।य देवाय नमः श्रीपतयें नमः ।। 

आ्रीधराय सशाज्डगयय शीपदाय नमो नमः । 

शओवल्लभाय शान्ताय श्रीमते च॑ नमो नमः ॥। 
श्रीपर्वेतनिवासाय नमः श्रेयस्कराय च। 


- ओअेयसां पतयें चेवब ह्ाश्रमाय नमो नमः ।। 


गरुड़पुराण, ३०१३-१५ 
श्रीदः श्री: श्रीनिवास: श्रीधरः श्रीनिकेतनः । 
श्रिय: पतिः श्रीपरम एतेः श्रियमवाप्नुयात्‌ ॥। श्रग्निपुराण, २८४४ 





६ है| .) 


श्री प्रजापति से उत्पन्न हुई ह। वे सौभाग्य, सम्पदा और सौन्दर्य की 
देवता हे । बोधायन धर्मसूत्र में भी श्रीदेवी की पूजा का उल्लेख है।* 
वाल्मीकि-कृत रामायण के एकाधिक स्थलों में प्रसंगक्रम में श्री या लक्ष्मी का 
उल्लेख दिखाई पड़ता है। भ्रयोध्याकाण्ड के ११६८ वें में सीता कहती हं-- शोभयि- 
प्यामि भर्तारं यथा श्रीविष्णुमव्ययम्‌ ॥' अरण्यकाण्ड में एक जगह सीता 
को श्रीरिवापरा” कहा गया है।'. सुन्दरकाण्ड के एक जगह सीता को 
लक्ष्मी कहा गया है।" सुन्दरकाण्ड में सातवें अ्रध्याय में कहा गया है कि 
लक्ष्मी समुद्र-मंथन से पैदा होने वाले फेन' से आविर्भूत हुई है । यह बात 
सच है कि इनमें कौन-सा अंश प्राचीन है और कौन-सा परवर्ती काल का 
प्रक्षिप्त है इसे निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। महाभारत के 
वनपर्व॑ के एक स्थल पर श्री या लक्ष्मी को हम स्कन्द की पत्नी के तोर 
पर पाते हैं । यह उल्लेख कहाँ तक प्राचीन है यह नहीं कहा जा सकता है । 

श्री या लक्ष्मी देवी सम्बन्धी ऐतिहासिक तथ्यों का अनुसंधान करते 
हुए हम देखते हू कि, भरहुत तथा दूसरे बौद्ध केन्द्रों में इस देवी की 
प्रतिमुति मिलती है।' राजुबुल मुद्रा पर भी इस देवी की प्रतिमूत्ति 
मिलती है।” डाक्टर हेमचन्द्र राय चौधुरी ने और भी कई शिलालेखों 
और ताम्रलेखों में लक्ष्मीदेवी का उल्लेख किया है। उदयगिरि गुही लेख 
(८२ गुप्ताब्द) में दो मूर्तियों के उत्सर्ग करने का उल्लेख है--एक है 
विष्णुमूरतति और दूसरी है द्वादशभूजा एक देवी, जो शायद लक्ष्मी देवी की 
ही विशेष मूर्ति है। स्कन्दगुप्त के समय के जूनागढ़ के एक लेख में एक 
विष्णस्तोत्र में विष्णु को कमलनिवासिनी लक्ष्मी देवी का शाइवत आश्रय कहा 
गया है । परिब्राजक महाराज संक्षोभ (६० ५२६) के खोह ताम्रलेख में वासु- 
देव के स्तव-प्रसंग में पिष्टपुरी नामक एक देवी का उल्लेख मिलता है। यहीं के 
शर्वताथ के राज्यकाल के दो और लेखों में पिष्टपुरिका देवी की पूजा के 
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(१) ११॥४॥३ 

(२९) २।५-२४; डाक्टर हेमचन्द्र राय चोधुरी प्रणोत ५/४(279]$ 
007 6छाप्रदए 096 ४79 साहुणाए 00४06 ५छ४772फए०9 
5८0+, ग्रंथ देखिए । 

(३) ११८।२०; बम्बई का निर्णयसागर संस्करण । 

(४) २४।१५-वही । (५) ११७॥२७--वही । 

(६९) देखिए-3प65#ा5 उठता 09 707. ।'.५४. १0५७४ 0 20708, 
पृ० २९१७-१८ । डाक्टर रायचोधुरी की उपयुक्त पुस्तक में उल्लिखित । 

(७) (40॥78 07८6४ 709, पु० ८६ । डाक्टर रायचौधुरी की 
पुस्तक में उल्लिखित । 

(८) डाक्टर रायचौधरी की पुस्तक में उल्लिखित । 


( २२ ) 


लिए बहुत से गाँवों का दान देने की बात मिलती है। इस पिष्टपुरी या 
पिष्टपुरिका देवी को लक्ष्मी देवी का ही रूपान्तर या नामान्तर माना जाता है । 

श्री या लक्ष्मी देवी का उल्लेख उनकी पूजा का उल्लेख प्राचीनतर 
ग्रंथादि में कुछ-कुछ मिलने पर भी लगता है कि देवी के तौर पर लक्ष्मी 
की प्रतिष्ठा और उनकी पूजा का प्रचलन गुप्त साम्राज्य के काल में ही 
हुआ था। एक और चीज देखनी होगी। श्री या लक्ष्मी और उनकी पूजा 
के जो प्राचीन उल्लेख मिलते हूं, उन्हें देखते पर पता चलेगा कि यद्यपि 
शक्ति या पत्नी के तौर पर वे विष्णु से संयुक्त हैँ फिर भी यह 
विष्णु-शक्ति रूप या विष्णुपत्नी रूप ही उनका प्रधान परिचय नहीं है; वे 
दस्य, सौन्दर्य, सम्पदा की अ्रधिष्ठात्री देवी के तौर पर अपनी स्वतंत्र महिमा 
से प्रतिष्ठित हूं। कोजागर लक्ष्मीपूजा कम से कम बंगाल में हर गृहस्थ 
के यहाँ होती है; जनता में लक्ष्मी का यह विष्णुशक्ति या विष्णुपत्नी रूप 
सम्पूर्ण रूप से अज्ञात न होने पर भी बिलकुल गौण है; वे अपनी शक्ति 
और महिमा से ही वरणीया हेँ। लक्ष्मी का आसन” बंगाली हिन्दुश्ों के 
घर-परं में प्रतिष्ठित है; इस आसन पर प्रतिदिन जलघट-प्रतिष्ठा और शाम 
को धूपदीप देना हिन्दू नारी के अ्रवश्थ-कत्तंव्य कार्यों में समझा जाता है। 
इसके अलावा वृहस्पतिवार को लक्ष्मी की ब्नतकथा बंगाल के करीब प्रत्येक 
हिन्दू के घर में प्रचलित है। इस ब्रतकथा के प्रारम्भ में और अंतिम 
प्रणाम में विष्णू का साहचर्य जोड़ दिया गया है सही, लेकिन ब्रतकथा 
में लक्ष्मी स्वतंत्र देवी हूँ | मत्स्य-पुराण में विष्णु की स्तुति था वर्णन के 
उपलक्ष्य में लक्ष्मी या श्री का उल्लेख बहुत कम है, लेकिन २६१वें अध्याय 
में हम देखते हूँ कि ब्रह्माणी, वैष्णवी, वाराही, इन्द्राणी, चामुण्डा आदि के 
रूप-वर्णन में (प्रतिमा बनाने के प्रसंग में) श्री देवी' का विस्तार पूर्बक वर्णन 
है। यहाँ मी श्री देवी गजलक्ष्मी हैं;--करिम्यां स्नाप्यमानाइसों। इसलिये 
यहाँ भी लगता है कि लक्ष्मी की ख्याति स्वतन्त्र देवी के रूप में ही है । 
वैष्णव शास्त्रों में ही आकर उनका स्वातन्थ्य विष्णू में लुप्त करके केवल- 
मात्र विष्णू-शक्ति या विष्णु-प्रिया सत्ता को प्राप्त हुआ है। इससे लगता 
है कि लक्ष्मी भारतवर्ष की दूसरी देवियों की भाँति एक स्वतंत्र देवी हें, 
भारतीय धर्म-इतिहास के आवत्तंन के साथ-साथ वह विष्णु देवता के साथ 
अबिताबद्ध भाव से बद्ध हो गईं। हमारे वत्तमान विवेचन में हमें लक्ष्मी 
या श्री की विष्णु-शक्ति मूर्ति की आवश्यकता है, अतएवं हम अपने विवेचन 
को उसी दिशा में ले जायेंगे । 


(१) पंचानन तर्करत्न का संस्करण । 








ज्च्छ , --.- 
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तृतीय अध्याय 
पड चरात्र में विष्णु-शक्ति श्री या लक्षमी 


विष्णु-शक्तिरूपा श्री या लक्ष्मी के विवेचन के सिलसिले में पहले 
हम पाड्चरात्र मत का विवेचन करना चाहते हूँ। इस पाञ्चरात्र के 
विवेचन में हम मुख्यतः जिन ग्रंथों की सहायता लेंगे वे कब और किसके 
द्वारा रचित हुई थीं इसे ठीक-ठीक नहीं बताया जा सकता। शतपथ 
बाह्यण में पाञ्चरात्र मत का प्रथम उल्लेख मिलता है। महाभारत के 
मोक्षधर्म के अन्तगंत नारायणीय अंश में इस पाञ्चरात्र मत का अ्रधिक विस्तार 
पूर्वक वर्णन है; लेकिन वहाँ केवल नारायण की उपासना की बात ही कही 
गई है; नारायण की शक्ति या पत्नी के तौर पर लक्ष्मी आदि किसी का 
उल्लेख नहीं है। कहा जाता है कि नारद ने इस पाड्चरात्र मत का 
प्रचार किया, लेकिन नारद पाड्चरात्र” नामक जिस ग्रंथ को कलकत्ते की 
एशियाटिक सोसायटी न प्रकाशित किया है' वह बहुत बाद की मालूम 
होती है। इसमें एकाधिक स्थल पर राधा का उल्लेख मिलता है, और 
राधा के बारे में बिलकूल बाद के जो वर्णन हूं वे भी इसमें हेँ । बहुतेरे 
प्राचीन और अर्वाचीन विविध प्रकार के बेष्णव ग्रंथ पञ्चरात्र-शास्त्र के नाम 
से प्रचलित हो गये हूँ | पण्डितप्रवर सचुहाडर ( 8८079067 ) ने अपने 
47070त0प्रढ/00 0 (6 027८ क्नाब7००३ 27वें 006 #979प007ए० 
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उन्होंने जिन पंचरात्र-संहिताओं की पाण्डुलिपियाँ देखी हूँ या उन्हें जिन 
पाण्डुलिपियों का पता चला है उनकी संख्या भी बहुत कम नहीं है। 
हमने पड्चरात्र-शास्त्र के जो ग्रंथ पढ़े हूँ उनमें अहिर्बध्न्य-संहिता' सबसे 
पुरानी न होने पर भी सर्वप्रधान लगती है। इस संहिता के रचनाकाल 
के सम्बन्ध में सूचुह्नाडर साहब ने कहा है कि इस प्रकार की संहिताओं के 


(१) रेवरेन्ड कृष्णोहन वन्द्योपाध्याय द्वारा सम्पादित। 
(२) देवशिवामणि रामानुजाचार्य द्वारा सस्पादित। अडेयार पुस्त- 
कालय (मद्रास) द्वारा प्रकाशित । 


( र४॑ ) 


रचनाकाल की अंतिम सीमा ईसा की आठवीं सदी मानी जा सकती है; 
लेकिन उनका मत है कि अहिर्बुध्न्य-संहिता संभवत: ईसा की पाँचवीं सदी 
में लिखा गया था। पञ्चरात्र के अन्यतम प्रधान ग्रंथ जयाख्य-संहिता को 
किसी-किसी ने ईसा की पाँचवीं सदी की रचना", किसी-किसी ने ईसा की 
सातवीं सदी या इससे कुछ पहले की रचना मान लिया; किन्तु ये ग्रंथ 
पुराणों से प्राचीन हूं, इस बात को माना नहीं जा क्षकता। अठारह पुराणों 
में कितने ही पुराणों की ईसा की पाँचवीं सदी के बाद की रचना समझन 
पर भी विष्णुपुराण, कूर्मपुराण, वायुपुराण आदि कई पुराणों को कितन ही 
लोग पाँचवीं सदी के पहले की रचना मानते हे । लेकिन बहुतेरे पुराण 
और उपपुराण (कम से कम आज कल वे जिस रूप में मिल रहे हं) 
परवर्ती काल की रचना लगने के कारण पंचरात्र की भाँति ही हमने ऊपर 
उनका विवेचन किया है.। 

पाञ्चरात्रमतानुसार भगवान वासुदेव ही परम देवता, परमतत्त्व. हं, 
वही ऋणष्वेद के पुरुषसूक्त में वरणित परमपुरुष हं। वही अनादि-अनन्त 
परमत्रह्म है, वही अक्षय अबव्यय, नामरूप के द्वारा अभेद्य, वाक्य-मन के 
अगोचर हें। वे सर्वशक्तिमान्‌, षड़्गुणसम्पन्न, अजर, श्रुव हें। वही संसार 
के कारण हु और संसार के आधार, संसार के प्रमाण हेँ। यही वासुदेव 
ही सुदर्शनाख़्य विष्णु हं। ये सव्वभूतों के निवासस्थल हूँ, सबको व्याप्त 
होकर रहते हूं, निस्तरंग सागर की भाँति बे शअ्रविक्षिप्त हूँ । प्राकृत गुण 
उन्हें स्पर्श नहीं कर सकते, मगर अप्राकृत गुणास्पद हुं,' वे भवार्णव के दूसरे 
पार. निष्कलंक तिरंजन के रूप में रहते हू | परमरूप में आ्रात्मभावी होने 
के कारण वे परमात्मा हें, प्रणवापन्न होने के कारण सर्वत्त्त्वप्रविष्ट हूं; 
पड़्गुणयुक्त होने के कारण भगवान्‌ और सर्वभूतों में निवास: करने के कारण 
वासुदेव नाम से विख्यात हूँ ।* बहुप्रकार के रूपों में व्यक्त नहीं होने के 
कारण अव्यक्त है, और सर्व प्रकृति उनकी शक्ति होने के कारण वे सर्व- 
प्रकृति' कहें जाते हैं। और उनके अन्दर सभी कार्यों का सम्पादन होता है 


(१) ग्रए/0०वैंपटए०0म7 ६0 [6 08८0 07279.--प्‌ृ० ६७ ।._ 

(२) गायकवाड़ ओरियण्टल सं।रिज (संख्या ५४) में प्रकाशित 
जयाख्य-संहिता की डाक्टर विनयतोष भट्टाचायं लिखित अंगरेजी भभिका 
देखिए । 

(३) श्रग्राकृतगुग्स्पशमप्राकृतगुणास्पदम्‌ । श्रहिर्ब॒ध्न्य-संहिता । २॥२४। 

(४) पारस्येणात्मभावित्वात्‌॒ परमात्मा प्रकोतित:। वहो--२।२७ 

(५) समस्तभूतवासित्वाद्ासुदेवः प्रकीदितः। वही--२।२८ 
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( २५ ) 


इसलिये वे प्रधान हें । वे अक्षय होने के कारण अक्षर हें; अ्रविकार्य- 
स्वभाव के कारण अच्युत हें; व्ययनाशन होने के कारण भश्रव्यय हैं; बुहत्‌ 
होने के कारण ब्रह्म हें; हित-रमणीय-गर्भ के कारण हिरण्यगर्भ हूँ, मंगल- 
दायक होने के कारण वही पाशत्तोक्त शिव हुं। अप्राइृत-गुणस्पर्श (अ्र्थात 
प्राकृत गुण जिन्हें स्पर्श नहीं करते हैं ) होने के कारण वे निर्णुण हैं । यही 
निर्गुण ब्रह्म जब जगतृप्रकृतिभाव' प्रहण करते हूँ तब वही वासुदेव ब्रह्म 
ही शक्ति' के नाम से परिकौर्तित होते हूँ ।' ज्ञान ही वासुदेव का प्रथम 
भ्रप्राकृत गुण है, ज्ञान ही परमात्मा ब्रह्म का परमरूप है;। इस ज्ञान की 
शक्ति, ऐश्वग, बल, वीय॑ भौर तेज ये पाँचशक्तियाँ हूँ; ज्ञान और उसकी 
इन पाँच शक्तियों को लेकर ही ब्रह्म का षाड्गृण्य होता है, इसीलिये वे 
भगवान हें । | 

श्रुतियों में देखते हें कि परमपुरुष पहले सत्‌-रूप में आात्म-समाहित थे, 
बह जो आत्म-समाहित सत्‌-हूप है वह उनका सतूरूप भी है, असत्रूप भी 
है; सत्‌ू-हूप इसलिए कि इसमें सत्ता, चैतन्य और आनन्द सभी प्रकार की 
प्रकाश-संभावताएँ निहित हें; असत्‌-रूप इसलिए कि सृष्टिप्रपंच के तौर 
पर यहाँ कुछ भी नहीं है। इस परमपुरुष ने पहले अपना ईक्षण या 
दर्शन किया; इसी ईक्षण से ही सृष्टि की इच्छा हुई। यहाँ हम देखते 
हैं कि, स्वशक्ति-परिवु हित ब्रह्म में पहले बहु स्याम्‌! का संकल्प आया"; यही 
संकल्प ही ईक्षण हैं। यही स्वरूपदशन है ।' ब्रह्म की शक्ति या गुण ही 
ब्रह्म का स्वरूप है; ब्रह्म का पहला संकल्प है इस स्व-स्वरूप या स्व-गुण 
या स्व्र-शक्ति का ईक्षण । निस्तरंग अर्णवोपम वासुदेव के अन्दर प्रथम 
संकल्प-हप यह जो स्पन्दन है वही स्वरूप में सुप्ता शक्ति की इच्छा- 
ज्ञान-क्रियात्मक प्रथम जागरण है | यह जो शक्त्तितत््व है वह सवंदा ही 
अचित्त्य है, क्योंकि शक्तिमान्‌ या शाक्ति की आश्रयवस्तु से अलग करके 
इस शक्ति को कभी भी नहीं देखा जा सकता है। इसीलिए स्वरूप में 
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(१) सर्वप्रकृतिशक्तित्वात्‌ सर्वप्रकृतिरीरितः । 
प्रधीयमानकार्यत्वात्‌ प्रधान: परिगीयते ॥। अरहिरबुध्न्य-संहिता---२१ ३ ० 


(२) जगत्पकृतिभावो यः सा शक्तिः परिकौतिता ॥ वही--२।५७ 
(३) वही--२॥५६, ६२ “5 
(४) वही--२॥७, ६२ 

(५) यत्तत्प्रेक्षणमित्युकत॑ दहोन॑ तत्प्रगीयते ॥ वही--२।८ 
(६) स्वरूप ब्रह्मणस्तच्च गुणइच परिगीयते। वबही--२१५७ 


अककक बह 2+म काल कक -ननरनीजरन अन्‍न्‍-न्‍न्‍मलाक 


( २६ ) 


शक्ति को देखा ही नहीं जा सकता है, उसे देखना या समझना पड़ता है 
उसके बाहर के कार्य के अन्दर से। सुक्ष्मावस्था में सभी शक्तियाँ भ्रपनी 
आश्रय-वस्तु या भाव की ही सम्पूर्ण अनुगामिनी होती है । अतएवं उस 
शक्ति को 'यह' या यह नहीं' ऐसा कुछ भी नहीं कहा जा सकता ।' भगवान्‌ 
परब्रह्म की ऐसी जो अचिन्त्य शक्ति है वह स्वरूपत: ब्रह्म के साथ अपृथक्‌- 
स्थिता है; ब्रह्म की सर्वभावाभावानुगा सर्वकार्यकारी यह शक्ति किरणमाली 
चन्द्र और उसकी ज्योत्स्ता की भाँति, अ्रथवा सूर्य या उसकी रध्मि की 
भाँति, अथवा अग्नि और उसकी चिनगारी की भाँति, अम्बुधि श्रौर उसकी 
ऊर्मिमाला की भाँति ब्रह्म से अ्रभिन्ना है।। विष्णु के स्वरूप में लीन यह 
अपुथक-रूपा शक्ति विष्णु-संकल्प का अवलम्बन करके स्पन्दनात्मिका के तौर 
पर जब पहले पहल जाग्रत हुईं तब से उन्होंन मानो स्वातंब्य-प्राप्ति की; 
अर्थात्‌ विश्व के सुष्टि कार्य का जितना भी भार था उसे मानो विष्णु ने 
तदात्मिका इसी शक्ति पर ही दिया; यह मानो श्क्रित का ही स्वतन्‍्त्र 
मामला है; इसीलिए इस जगन्मयी शक्ति को स्वातन्व््यरूपा' या स्वतंत्र- 
शक्ति कहा जाता है। अपने सृष्टि-कार्य के क्षेत्र में वे स्वतंत्रा हैं । बाद में 
हम देखेंगे कि वे विष्णप्रिया हें, इसलिये स्वेच्छा से ही वे विष्णु को प्रसन्न 
करन के लिए सारे काम करती हैं; घर की गृहिणी जिस तरह पति को 
प्रसक्ष करने के लिए घर के सारे कामों को करने पर भी घर के कामों के 
मामले में वे मानो वह स्वतंत्र है। यह स्वतंत्र शक्ति तब स्वेच्छा से 


(१) शत्रतयः सर्वभावानामचिन्त्या श्रपृथक्स्थिताः । 

स्वरूपे नव दृदयन्ते दृश्यन्ते कार्यतस्तु ताः ॥ 

सुक्ष्मावस्था हि सा तेषां सर्वेभावानुगामिनी । 

इदन्तया विधातुं सा न निषेद्धूं च शक्यते ।। भ्रहिवध्न्य-संहिता-३॥२-३ 
(२) सर्वभावानुगा शक्तिज्योत्स्नेंव हिमदीधितेः । 

भावाभावांतुगा, तस्थ सर्वका्यंकरी विभो: ॥ वही--३१५; 

तुलनीय, वहो--६०।३ 

जयाख्य-संहिता में कहा गया है :-- 

सुर्यस्थ रइ्मयो यद्वदूर्मेयशचाम्बुधेरिव । 


सर्वदवर्यप्रभावेन कमला श्रीपतेस्तथा ॥। ६।॥७८ 
झभौर :---- 


ततो भगवतो विष्णोर्भासा भास्वरविग्रहात्‌ । 
लक्ष्म्यादिनिःसृता ध्यायेत्‌ स्फुलिगनिचया यथा ॥। 
जयाख्य-संहिता, १३।१०५-०६ 


है, व 


मिल  .. अननकमिजल मल ने५ उसने कत के वात लग की. : पु 


( २७ ) 


'उदितानुदिताकारा', निमेषोन्मेष-रूपिणी' होकर सुष्टि-स्थिति-लय करती रहती 
है। निरपेक्षता के कारण वे आनन्दा, काल के द्वारा परिच्छिन्न न होने के 
कारण वे नित्या, आकारहीना होने के कारण वे सदा पूर्णा हैं; वे एक ओर 
रिकता, एक ओर पूर्णा हें। जगत्‌-रूप में लक्ष्यमाणा होने के कारण वे 
लक्ष्मी हे, वष्णव भाव का आश्रय करती हें इसलिये उन्हें श्री' कहा 
जाता है; उनमें कोई कालभाव या पंभाव व्यक्त नहीं होता इसलिए वे 
'पद्मा' हुं, पर्याप्त सुखयोग के द्वारा कामदान करती हँ इसलिये वे कमला” 
हूं, विष्णु की सामर्थ्यंछपा होने के कारण वे विष्णुशक्ति हे; हरि का भाव 
पालन करती हूँ इसलिये वे विष्णुपत्नी हैँ, अपन अन्दर अखिल जगदाकार 
को संकूचित करती हें इसलिए कुण्डलिनी हें, मनोवाक्यादि के द्वारा वे 
आहता (गोचरीभूता) नहीं होती हँ इसलिये वे अनाहता हें। मंत्र-स्वरूप 
सृक्ष्मरूपा होकर भी वे 'परमानन्द-सम्बोधा हूँ; शुद्धसत्त्त को आधार बनाती 
हूँ इसलिये वे गौरी हें, वे विशेषणहीना होने के कारण अद्वितीया हूँ । 
अपनी चेतना के द्वारा सब कुछ को प्राणवान्‌ बनाती हू इसलिये वे जगत्‌- 
प्राणा हें। जो गाते हे (भगवान्‌ की महिमा) उन सभी का त्राण करती 
हैँ इसलिये वे गायत्री हें, श्रपन द्वारा ही जगत्‌ का प्रकृष्ट रूप से सृजन 
करती हूँ इसलिये वे प्रकृति हें, वे अलग-अलग रूपों में परिमाण भी करती 
हैं, और सब कुछ में वे ही व्याप्त भी रहती ह इसलिये वे माता के रूप में 
कीतित होती हँ'। सबका मंगल करती हें इसलिये शिवा हूं, काम्यमानत्व 
के कारण तरुणी हें, संसार से तारण करती हूँ इसलिये तारा हे, भ्नन्‍्त 
विकार उन्हीं के अन्दर शान्‍्त होते हैँ इसलियें वे शान्ता हूँ, वे मोह का 
अपनोदन करती हें और मोहित करती हूं इन दोनों कारणों से वे मोहिनी' 
हें। हरिं का अ्रधिष्ठान और इस्प्यमाण होने के कारण वे 'इड़ा' हें; रमण 
( लीला के द्वारा आनन्ददान ) कराती हेँ इसलिये वे रन्‍्ती या रति हें, 
स्मरण कराती हूँ इसलिये सरस्वती हूँ, अविच्छिन्ना हैं इसलिये महाभासा' 


(१) जगत्तया लक्ष््यमाणा सा लक्ष्मोरिति गीयते । 


श्रयन्ती वेष्णवं भाव सा श्रीरिति निगद्यते ॥॥ 
प्रव्यक्तकालपुंभावात्‌ सा पद्मा पद्मसालिनी । 
कामदानाच्च कमला. पर्यापुसुखयोगतः ॥। 
। अ्रहिबृध्न्य-संहिता ३४-१० 
(२) प्रकुर्वन्‍्ती जगत्‌ स्वेन. प्रकृतिः परिगीयते । 
मिमीते च तता चेति सा माता परिकीतिता ॥॥ 
बही--- ३११६-१७ 


( रे८ ) 


हे । सर्वांगसम्पूर्णा भावाभावानुगामिनी विष्णु की यह दिव्या शक्ति ही 
नारायणी हे । 

भगवान्‌ वासुदेव का प्रथम स्पन्दनात्मक सूष्टि-संकल्प ही उनका सुद- 
शन रूप है। इसी सुदर्शन-तत्त्व से ही शक्तितत््व की अभिव्यक्ति हुई है। 
मूलतत्त्व की दृष्टि से इस शक्ति की अलग कोई सत्ता न होने के कारण 
शक्तितत््व मानों एक उत्प्रेक्षामात्र है; इसलिये सुदर्शन तत्त्व से उत्पन्न 
शक्ति को उत्प्रेज्ञा-ःरूपिणी कहा गया है!'। वास्तव में शक्ति परमपुरुष 
वासुदेव का ही' पूर्णाहन्ता' रूप है; शक्तित और शक्तिमान्‌ इसलिये सदा 
ही धर्मधमिस्वभाव से संयुक्त हें । इसीलिये कहा गया है कि भगवान्‌ 
की यह सर्वभावना अहन्ता-रूपिणी हाक्ति अपृथकचारिणी' आनन्दमयी 
परा सत्ता है।' दूसरी अन्यत्र हम देखते हे--“जो परमात्मा नारायण 
देव हैं, अहभावात्मिका शक्ति' उन्हीं को है, ( और इसीलिये ) यह शक्ति 
तद्धमंधमिणी है। यह एक और गअद्वयतत्तवत ही जगतृ-सृष्टि के लिये 
भेद्यमेदक के तौर पर अलग-अलग उदित हुआ है। शक्ति के अलावा 
शक्तिमान्‌ कभी भी कारण के तौर पर अवस्थान नहीं करता है, और 
शक्तिमान्‌ के अलावा शक्ति कभी अकेली अवस्थान' नहीं करती है ।”* 


ब्रह्मभावमयी होने के कारण शक्ति को वैष्णवी कहा जाता है, नारायण ही 
परब्रह्म हैं, इसलिये शक्ति नारायणी है । क्‍ ५ 


जल 





(१) शहिर्बुध्न्य-संहिता--३॥२४ 
(२) सो5यं सुदर्शन नाम संकल्पः स्पन्दनात्मक:। वही--३॥३६ 
(३) उन्प्रेक्षारूपिणी शक्ति: सुदर्शनपराह्यया। अ्रहिर्बुध्न्य-संहिता, ६०६ 
(४) स्वभावात्मिका लक्ष्मीरहंता पारमात्मिका। 
तद्धसंधर्मिणी देवी भूत्वा सर्वसिदं जगत्‌ ॥॥ बही--३॥४३ 
तुलनीय--एष चषा च श्ास्त्रेंषु धर्मंधभिस्वभावत: ।। 

२ हल लि वही--३।२५ 
(५) या सा भगवतः शकिः सवभावगा ॥। 
अपृथक्च।रिणी सत्ता महानन्श्मयी परा । बही--४।७३ 

(६) वही--६।१-३। जयाख्य-संहिता में है-- द 
या परा वष्णवी शक्तिरभिन्‍ना परमात्मन:॥ १४।३४ 
तुलनीय--जीव गोस्वामी के भगवत्‌-सन्दर्भ में उद्धृत श्रीहयशीषष- 
पचरात्र---- 
परमात्मा हरिवंवस्तच्छक्ति: श्रीरिहोदिता । 
श्री दवी प्रकृति: प्रोक्‍्ता केशव: पुरुष: स्मृतः । 
न विष्णुना विना देवी न हरि: पश्मजजां बिना।। 

(७) अ्रहिबु धन्य, ४॥७७ 


3... रररवीववम्पमर3नक का ७.५३ -+ +%... ४ ५ 5४-५० - -+ -_ 


( २६ ) 


महाप्रलय की अवस्था में परब्रह्म नारायण प्रसुप्ताखिलकार्य' (प्रसुप्त 
है अखिल कार जिसमें) के तौर पर और सर्वावास' के तौर पर विराज 
करते हूं।तब षाड्गुण्य उनके अन्दर पूर्ण रूप से स्तैमित्यरूप रहता है, और 
ये असमीराम्बरोपम” होकर अ्रवस्थान करते हे । तब उनके अन्दर उनकी 
शक्ति 'स्तेमित्यरूपा” और शून्यत्व-हूपिणी' रहती है।' यह स्तैमित्यरूपा 
शक्ति ही परब्रह्म की आत्मभूता शक्ति है। इस स्तेमित्यरूपा आत्मभूता 
शक्ति का सुष्टि के लिए जो प्रथम उन्मेष है, शक्ति का वह रूप ही 
लक्ष्मीरूप है । यह लक्ष्मीमय समुन्मेष दो प्रकार का होता है--क्रिया और भूति । 
भूति शक्ति का जगत्‌-प्रपंच रूप है, और शक्ति का क्रियात्मक जो उन्मेष 
है वही भूतिप्रवर्तक है। यह क्रिया शक्ति ही विष्णु का संकल्प है, यही 
विश्व की प्राणरूपा शक्ति है।' ये प्राणरूपा क्रिया-शक्ति और भूत्तिशक्ति 
मानों सूत और मणि हूं, क्रियाशक्ति ही भूति-शक्ति को पकड़े हुये है; 
एक को सृष्टि का निमित्त-कारण और दूसरे को सृष्टि का उपादान-कारण 
कहा जा सकता है। इस भूति-शक्ति और क्रिया-शक्ति को विष्णु का 
भाव्यमावक रूप भी कहा जा सकता है । सुदर्शनात्मक विष्णु-संकल्प भावक 
है। यही क्रियाशक्ति है, यही विष्णु का सामथ्यें, योग, महातेज या 
मायायोग है। भाव्य नाम से शक्ति का जो उन्मेष होता है वही भूति- 
शक्ति सी है, वह शुद्ध्यशुद्धमभयी है । अग्नि की ज्वाला विष्णु के संकल्प 
के द्वारा ही फैलती है, इसलिये भाव्य अग्नि भूति-शक्ति है शोर श्रग्ति की 
ज्वाला उत्पन्न करनवाली सर्वंव्यापी संकल्पात्मक शक्ति ही क्रिया-शक्ति 
है ।' इस प्रसंग में यह भी देखा जा सकता है कि विष्णु की पूर्णाहन्ता 
रूप में विष्णु की स्वरूपभूता या विष्णुलीना जो शक्ति है उसी को विष्णु 
की समवायिनी-शक्ति कहते हं;' विष्णु की जगतृ-प्रपंचकारिणी जो शवित 
है वह त्रिगुणात्मिका माया-शक्ति है। यही परिणामिनी प्रकृति है ।' 
श्रहिर्बुध्त्य-संहिता में दूसरी जगह हम देखते हूँ कि विष्णु की दो. प्रधान 
शक्तियाँ हु--इच्छात्मिका शक्ति और क्रियात्मिका शक्ति । इच्छात्मिका शक्ति 
लक्ष्मी है और क्रियात्मिका या संकल्परूपा शक्ति सुदर्शन है।' 

शक्ति के द्वारा विष्णु का जो सृजन है वह दो प्रकार का है--शुद्धर्स[ष 


और शुद्धेतर सृष्टि । विष्णु की 'गुणोन्मेषदशा' शुद्धसृष्टि है; श्र्थात्‌ महा- 


(१) अहिबुंध्न्य--५२-३; तूलनीय--वही---५१॥४९-५० 


(२) वही--?।२८ प्रभूति; बही---5।२६-३२ 
(३) वही--१६॥३ १-३५ 
(४) या सा शक्तिजंगद्धातु: कथिता समवायिती ॥। वही---८।२६ 


) 
(५) वही--सप्तम श्रध्याय । 
(६) वही--३६।५३-५७ 


( हे० ) 


प्रलयावस्थित ब्रह्म की निस्तरंग सत्ता के अन्दर जो गुणसमूह हूँ उनका 
प्रथम उनन्‍्मेष । इसी गुणोस्मेष के द्वारा ही पूर्णाहन्ता के रूप में षड्गुणमय 
भगवत्ता की स्वानुभूति होती है। भगवान्‌ के ये सभी गुण अप्राकृत हू । 
मन्‍्वादि का अ्रवलम्बन करके प्रजा-सृष्टि शुद्धेतरा सृष्टि है। शुद्धसुष्टि के 
प्रन्दर चार क्रम-परिणतियों की अवस्था या स्तर दिखलाई पड़ते हं। यही 
पाञ्चरात्र का प्रसिद्ध चतुर्व्य ह-तत्त्त है। एक एक व्यूह _को हम भगवान्‌ 
का एक-एक प्रकाश-स्तर कह सकते हैं; यह प्रकाश पहले से दूसरा, दूसरे 
से तीसरा, तीसरे से चौथा है; यह मानों बहुत कुछ एक प्रदीप से दूसरे 
को और दूसरे से और एक को जलान की भाँति है।' 

यथाक्रम चतुर्व्यूह के नाम हं--वासुदेव, संकर्षण, प्रचुम्त और अनिरुद्ध ।' 
वासुदेव व्यूह है परब्रह्म विष्णु के आत्म-संहृत स्तिमित स्वरूप के अन्दर 
प्रथम गुणोन्मेष की अवस्था, यह संकल्पकल्पित विष्णु की अव्यक्ताथावस्था 
से प्रथम व्यक्तिलक्षण है। परतत्त्व परवासुदेव है; इसी परवासुदेव से ही 
व्यूह-वासुदेव की उत्पत्ति हुई है, परवासुदेव ही एक अंश में व्यूह वासुदेव 
के रूप में अविभूत होते हैं, दूसरे अंश में वह नारायण स्वरूप अवस्थान 
करते हें ।' यह वासुदेव-तत्त्व ही विष्णुशक्ति की प्रथमावस्था है, और यह 
विष्णुशक्ति ही प्रकृष्टरूप से सब कुछ करती है इसलिये वे ही विश्वप्रकृति 
के नाम से ख्यात हेँ। अतएव भगवान्‌ वासुदेव ही परमा प्रकृति हूं। 
लेकिन यह प्रकृति विशुद्धसत्व की षड़गुणमयी प्रकृति है, सत्त्व, रज, 
तम यह अविशुद्ध गुणत्रयात्मिका प्रकृति नहीं । इस स्तर पर गुणत्रयों की 
बिलकुल ही उत्पत्ति नहीं होती । शक्ति और शक्तिमान्‌ की प्रथम भेदा- 
वस्था को ही वासुदिव-तत््व कहा जा सकता है। सर्वशक्तिमान्‌ वासुदेव 





(१) पाप्चतन्त्र, २२१; सचह्वाडार के पुबॉक्त ग्रंथ में उल्लेखित । 
(२) यह लक्षणीय है कि पहला व्यूहवासुदेव हैं वसुदेव-सुत श्रीकृष्ण, 
संकर्षण हूँ श्रीकृष्ण के बड़े भाई बलराम या बलदेव, प्रद्यम्त हें श्रीकृष्ण के 
पुत्र और अनिरुद्ध हें पोचत्र । 
(३) सूचह्वाडार का पूर्वोक्त ग्रंथ, ५२ पृ० । 
(४) तेषां युगपदुन्मेष: स्तेमित्यविरहात्मक:ः । 
संकल्पकल्पितों विष्णोयें: स तद्व्यक्ति लक्षण: ॥। 
भगवान वासुदेव: स परमा प्रकृतिब्च सा। 
शक्तिर्या व्यापिनों विष्णों: सा जगतृप्रकृति: परा ॥ 
वकक्‍ते: शक्तिमतो भ दाद्वासुदेव इतोयंते। श्रहिबु ध्न्य-संहिता, ५१२ ७-२६ 
श्रहिबु ध्न्य-संहिता की एक जगह में फिर वासुदेव ही परश्रह्म की श्रनिदश्य 
अ्रव्यक्तावस्था कहा गया हैः--- 
नासदासीत्तदानीं हि न सदासीत्तदा मुने ।। 
भावाभावों विलोप्यान्तविचित्रविभवोदयों । 
श्रनिर्देश्य॑ परं ब्रह्म वासुदेवो5वतिष्ठते ॥। 
सा रात्रि स्ततृपर ब्रह्म तदव्यस्तमुदाहृतम्‌ । प्रभुति, ४।६८-७० 


। 
॥ ७ +रहलकज, -“-+3+4-+सहह2०५॥३०३+०हर१ भ»+कन मकन था... हक. 


«४ विअतलन जज न-जनल सर» 
3० कनलल&+ सम धाननने+ नाम. हक +-ननन्‍कपननक 


( रेरै ) 


पृष्टि की इच्छा करके अपन अन्दर ही अपने को भाग करते हैं; यह 
अपने में अपन आप विभकत रूप ही संकर्षण है । वासुदेव से इस संकर्षण 
की अभिव्यक्ति को एक सुन्दर दुष्टान्त देकर समझाया गया है। यह एक 
ऐसी दशा है, जहाँ मानों सूर्य स्पष्ट नहीं उदित हुआ है, केवल उदय शैल की 
सूर्य की प्रभा दिक्मण्डल में फैल गईं है; भगवान्‌ वासुदेव न अब तक स्पष्ट 
सृष्टि के तौर पर अपने को फैला नहीं दिया है, मगर इस वह्वात्मिका 
सृष्टि का रश्मिजाल मानों उनके चारों ओर बिखर गया है, यही संकष॑ण- 
तत्त्व है।' संकर्षण-व्यू ह में ही शुद्ध सृष्टि से लगातार श्रशुद्ध सृष्टि अस्पष्ट 
प्रकट होती है । सृष्टि ने श्रब तक मात्नों स्पष्ट कोई रूपग्रहण नहीं 
किया है, सब कुछ अ्रूणावस्था में है । अब तक चित्‌ चित्‌ में या अचित्‌ 
अचित्‌ में या चिदचित्‌ में कोई भेद नहीं है । चिदचित्खचित शुद्धा- 
शुद्ध अनन्त विश्व को मानों इस अच्युत संकर्षण ज्ञानमय अपने शरीर में 
तिलकालक की भाँति धारण किये हुये हैं; अर्थात्‌ तिलकालक जेसे पुरुष 
के देह में प्रच्छन्न रहता है, चिदचित्वचित शुद्धाशुद्ध विश्व भी उसी तरह 
संकषंण के ज्ञानमय देह के अन्दर प्रच्छन्न है। 

संकर्षण-व्यूह से प्रद्युम्न-व्यूह की उत्पत्ति हुईं है। इस व्यूह में आकर 
पुरुष से प्रकृति अलग हुई; श्र्थात्‌ इसी स्तर पर सत्तव, रज ओर तम 
यह त्रिगुणात्मिका प्रकृति उत्पन्न हुई । इस त्रिगुणात्मिका प्रकृति के 
उत्पन्न होने के बाद पंचरात्र-शास्त्र में जो सृष्टि-प्रकरण वर्णित है उसमें 
सांख्यदर्शन का ही एक तरह से शअ्रतुकरण किया गया है। प्रद्युम्न से 
अ्निरुद्ध की उत्पत्ति हुई है। अनिरुद्ध मानो प्रद्युम्न से सृष्टि का दायित्व 
लेकर प्रद्यम्न के आरम्भ किये हुये कार्य को ही सुसम्पन्न करते हें । काल 
की. संहायता से जड़ और चित की सृष्टि करके वे जगत्‌-ब्ह्माण्ड के 
अधिपति के रूप में विराजते हे । 

वासुदेव षड़ गुणयुक्त भगवान्‌ हैं; संकर्पण में इस षड्गुण का ज्ञान और 
बल गुण प्रकट होता है, प्रद्युम्न में ऐश्वय और वीर्य प्रकट होता है, अनि- 
रुद्ध में शक्ति और तेजोगुण प्रकट होता है | दूसरी ओर प्रद्युम्तन को 
सृष्टि, अ्रनिरुद्ध को स्थिति और संकर्षण को लय का देवता कहा जाता 


(१) अहिबु ध्न्य-संहिता, ५१२६-३० 


(२) भानावुवयद्ञ लस्थ्ये प्रभा यद्वद्विजुम्भते । 
उदयस्थे तथा देवे प्रभा संकर्षणाध्सिका ॥ वही--४५॥३०-३१ 
(३) वही--४॥६४-६५ 


६. 3३. .) 


है ।! महासनत्कूमारसंहिता में कहा गया है कि वासुदेव अपने मन से 
इवेतवर्ण की शान्तिदेवी की और संकर्षण-स्वरूप शिव की सृष्टि करते हें, 
शिव के वाम अंग से श्री देवी की उत्पत्ति हुई है, प्रद्यम्न उन्हीं के पुत्र 
हैं, वही ब्रह्मा हे । ब्रह्मा ने पीत सरस्वती की और पुरुषोत्तमरूपी अनि- 
रुद्ध की सृष्टि की । कृष्णरति अनिरुद्ध की शक्ति हें, वही त्रिधा मायाकोष 
हैं ।' दूसरी ओर कहा गया है कि संकर्षण भगवसत्माप्तिसाधन का मार्ग 
बतलाते हैं, प्रद्युम्त भगवत्प्राप्ति का वत्मंस्वरूप शास्त्रार्थ-भाव से अ्वस्थान करते 
हैं और अनिरुद्ध भगवद्माप्ति-लक्षण शास्त्रा्थ का फल साधकों को भाप्त 
कराते हैं ।' दाशं॑निक दृष्टि में यह संकर्षण जीवतत्त्व के श्रधिष्ठाता देवता 
हैं, प्रयुम्न मन या वृद्धितत्त्व के श्रधिष्ठाता देवता हैं, अनिरुद्ध अहंकार 
तत्त्व के देवता हूं । 

शाक्‍त ग्रन्थों में विश्वव्यापिनी इस आद्या शक्ति को योनि-रूपा कहा 
जाता है। पंचरात्र में भी परमात्म-धर्मधर्मी-लक्ष्मीरूपा शक्ति को जगत्‌ 
की योनि" कहकर वर्णन किया गया है। यह ब्रह्मलीना या परमात्म- 
लीना” अ्रनपायिनी देवी तारा' के नाम से विख्यात हुं, "हों! के नाम से 
भी कीतित होती हूँ ।" अनन्त दुरित हरण करती है, सुरासुरगण उनकी 
स्तुति करते (ईड्चते) हें, अखिलमान के द्वारा उनके परिमाण का निरू- 
पण किया जाता है (मीयते); इस हरति” का ह, ईड्यते' का ई 
और मीयते' का 'म' एकत्र होकर हीं! बीज उत्पन्न होता है। और 
विष्ण की भूतिःशक्ति और क्रिया-शक्ति के अन्दर क्रिया-शक्ति की एक 
सन्त्रमयी स्थिति है। यह क्रिया-शक्तित जाग्रत होने पर नादरूपता ग्रहण 
करती है। यह परमनाद मानों दीर्ध घण्टास्वन की भाँति है, केवल परमयोगी 


ही इस परमानन्दरूपा शक्ति को साक्षात्‌ कर सकते हे । समुद्र के अन्दर, 


बुलबुले की भाँति यह नाद कदाचित्‌ उत्पन्न होता है, उन्मेषहीन दा में 
योगिगण इसे विन्दु कहते हें । यह विन्दु नाम-तामि-स्वरूप दो हिस्सों 


(१) विष्वक्सेन-संहिता का यही मत है। लक्ष्मीतंत्र के सत में श्रनिरुद्ध 
सृष्टि, प्रद्यश्न स्थिति भर संकर्षण लय के देवता हें। --देखिए सूचह्राडर 
का पुर्वोक्त ग्रंथ । 

(२) सचह्वाडर का पु्वक्त प्रंन्‍्थ, पु० २६। 

(३) झहिबु नध्य--५॥२२-२४ 

(४) या च सा जगतां योनिलेक्ष्मी स्तद्धमंधसिणी । वहौ--५६।७ 
(५) बही--५११५४-६१ 

(६) वही--५११५५ 


+.. ७५५० अल्प प्जणर-२,-५- + अन्य. पे ५, चाल कसर अरे. 


न 
का 


है 








( हरेऑे ) 


में बट जाता है; इसके अन्दर नाम के उदय का अवलम्बन करके शब्दब्रह्म 
प्रवरतित होता है, और नामी के उदय का अवलम्बन करके पूर्वादृष्टा भूति 
का प्रवर्तन होता है। नाम और कछु नहीं है, विच्दुमयी शक्ति ही स्वेच्छा 
से नामता ग्रहण करती है। वह नाम अवर्ण होकर भी स्वर-्यंजन-भेद से 
दो रूपों में रहता है। शब्दसृष्टिममी एकानकविचित्रार्था, नानावर्ण- 
विकारिणी' साक्षात्सोमरूपा यह जो शक्तित है वही लक्ष्मी का शब्दमयी' 
तन है, यही उनका परा' रूप है। लक्ष्मी की यह नादरूपिणी परा'शक्ति 
कुण्डलिनी के तौर पर, शान्‍्ता और निरंजना के तौर पर मूलाधार-कमल में 
निवास करती है। वहाँ से वह नटी की भाँति चंचल होकर ऊध्वेंगामिनी 
होती है; यह नादरूपा शक्ति जब दुृष्टि-दृश्यात्मता को प्राप्त होकर 
शब्दा्थत्व की विवर्तिनी के तौर पर नाभि-प््म में अवस्थानत् करती है 
तभी यह पश्यन्ती नाम धारण करती है। और यह पर्यन्ती' ही भगी 
की भाँति ध्वनि करते-करते हृदयपद्म में प्रवेश करके विस्तृत होती है ।' 
तब यह शक्ति वाच्य-वाचक-भाव से लोलीभूत होकर क्रियामयी हो उठती 
है। यही विभिन्न तन्‍्त्रों और स्फोटवाद में कहा गया भध्यमा' रूप है। 
इसके बाद यह शक्ति कृष्ठ में प्रवेश करके कण्ठस्पर्श के द्वारा स्पष्ट 
व्यंजनादि के -तौर पर प्रकट होती है। यही नाद का रूप है--तन्त्र और 
स्फोटवाद में कहा गया वेखरी” रूप है। इस प्रकार स्वर-व्यंजनादि सभी 
वर्ण विष्णुशक्ति से उत्पन्न हुये हें, और इसीलिये वर्णों को विष्णुशक्तिमय 
और विष्णुसंकल्पजुभित कहा जाता है।' विष्णु की यह नादरूपा शक्ति 
सोमसूर्यात्मिका, श्रथवा कहा जा सकता है, यह विष्णु की सोमसूर्याग्निभूषणा 
त्रलोक्येंद्वर्यदा उज्ज्वल मायातनु है। इसी सोमसूर्य से ही स्वर-व्यंजनादि 
वर्णमाला की उत्पत्ति हुईं है। शाक्‍्ततन्‍त्रादि में जिस प्रकार इस वर्णात्मिका 
स्वर-व्यंजनरूपा मात्रिका को देह के सभी अंगर-प्रत्यंगों में व्यस्त करके 
अंग-न्यास कर-न्यास के द्वारा सभी प्रकार से शक्तिमयी हो जान का विधान 
है इस पाञ्चरात्र शास्त्र के बहुतेरे स्थलों पर यह एक ही विधान देखने 
को मिलता है। 

पाञ्चरात्र में वणित इस शक्ति-तत्त्व के सम्बन्ध में एक मौलिक 


प्रशन उठ सकता है, शक्ति और शक्तिमान्‌ के पूर्ण अभेदत्व ' के बावजूद 


(१) नदीब कुंन्डलीशक्तिराद्या विष्णोविजुम्भते। अ्रहिब ध्त्य-१६।५४ 
(२) भूगीव निनदन्ती सा हृदब्जे याति विस्तृतिम्‌। बही-१६॥६१ 
(३) विष्णुशक्तिसया वर्णा विष्णु-संकल्पजूम्मिताः। वही-१७।३ 
(४) वही--१८४ । 

रे 


([ शेड ) 


अपने अन्दर मानो अपन आप एक भेद पैदा कर यह जो विश्वसृष्टि हुईं 
है, वह क्‍यों हुई ? इसका एकमात्र उत्तर यह है कि यही विष्णु की लीला 
है। वहीं पांचरात्र में लीलावाद का प्रवर्तन होता है। महाप्रलय के समय 
यह सर्वशक्तिसयी विश्वप्रकृति अपने स्वामी के अंग में--पुरुषदेह में लीनः 
थी; परत्रह्म विष्ण तब बिलकूल अकेले थे; इसीलिये वे रमण नहीं कर 
सके । जिस तरह बुहदारण्यक उपनिषद्‌ में देखते हूँ कि ब्रह्म भ्रकेले रमण 
न कर पा अपन को ही स्त्री-पुरुष दो भागों में विभकत किया है, यहाँ भी 
वही बात दिखाई पड़ती है। अकेले रमण न कर पा उस एकाकी सनातन 
विष्णु ने भी लीला के लिये यह सारी सृष्टि की । उस स्वंग देव ने सभी 
के नाम रूप आदि की पहले सृष्टि की, और इसके बाद लीला की उप- 
करणभूता त्रिगुणात्मिका मायासंझा प्रकृति की सृष्टि करके उसी के साथ 
रमण करने लगे । कल्प की समाप्ति के बाद लीला-रस-समुत्सुक 
होकर ही उन्होंने संसार की सृष्टि करन का विचार किया ।* इस 
क्रीड़ारस में ही. व्यक्त सब कुछ आनन्द प्राप्त करता है, ईश्वर भी इस 
सुष्टिरूपा देवी के द्वारा ही खुद आनन्द प्राप्त कर रहे हें । ईश्वर का 
हृषीकेशत्व, उनका देवत्व, यह सब कुछ उसी लीला के द्वारा साधित 
हुआ है ।' 

दक्ति के प्रकार-भेद के बारे में पाञ््चरात्र ग्रन्थ में भिन्न-भिन्न मत 
दिखाई पड़ते हें। हम लोगों ने अरहिर्बृध्न्य-संहिता के मतानुसार प्रधानतः 
शक्ति के दो भाग देखे हूँ, क्रियाशक्ति और भूतिशक्ति (या इच्छाशक्ति 
और क्रियाशक्ति) | सात्वत-संहिता में विष्णु की दो मुख्य शक्तियों का 
उल्लेख है, भोक्‍तृ-शक्ति श्लौर कतृ शक्ति; इस भोकतृशक्ति को लक्ष्मी और 


(१) एकाकी स तदा नेव रसते सम सनातनः । 
स॒ लीलार्थ पुनर्चेदससृजत्‌ पुष्करेक्षण:ः ॥॥ 
स पूर्व. नामरूपाणि चक्रे सर्वेस्थ स्वेगः । 
लीलोपकरर्णा देवः प्रकृति त्रिगुणात्मिकाम ॥ 
मायासंज्ञां पुनः सुष्ट्वा तया रमभे जनादेनः । 
(२) पुरा कल्पावसाने तु भगवान्‌ पुरुषोत्तमः । 
जगत्‌ ख्रष्द्‌ु मनइचक्रे लीलारससमुत्सुकः ॥ 
वही--४ ११४ 
(३) फीड़या हृष्यति व्यक्तमीशस्ततृसृष्टिर्पया । 
हृषीकेशत्वमीदस्य देवत्व॑ चास्य तत्‌ स्फुटम ।॥। 
“-“वही-५३।४४ 








( देश ) 


कतृ शक्ति को पुष्टि कहा जाता है'। इस संहिता में अन्यत्र शक्ति को 
चार, छः, आ्राठ और बारह शक्ति के तौर पर वर्णन किया गया है, जैसे--- 
श्री, कीति, जया और माया ये चार; शुद्धि, निरंजना, नित्या, ज्ञानमुक्ति 
(? ), प्रकृति और सुन्दरी ये छः; लक्ष्मी, शब्दनिधि, सर्वकामदा, प्रीति- 
वद्धिती, यशस्करी, शान्तिदा, तुष्टिदा और पुष्ठिदा ये श्राठो; लक्ष्मी, 
पुष्टि, दया, निद्रा, क्षमा, कान्ति, सरस्वती, धृति, मैत्री, रति, तुष्टि, मति 
(मेघा )--ये बारह। पत्मतंत्र में श्री और भूमि इन दो शक्तियों का 
उल्लेख मिलता है।' परमेश्वर-संहिता में भी श्री और भूमि इन दो 
दक्तियों का उल्लेख किया गया है। वहाँ भूमिशक्ति ही पृष्टिशक्ति 
है। विहगेन्द्रसंहिता के दूसरे अध्याय और पराशर-संहिता के आठवें से 
दशवें अ्रध्याय तक तीन शक्तियों का उल्लेख मिलता है--श्री, भू (या 
भूमि) और लीला। विहगेन्ब-संहिता में कीति, श्री, विजया, श्रद्धा, स्मृति, 
मेधा, धृति और क्षमा इन आठ शक्तियों का उल्लेख मिलता है।'" जयाख्य- 
संहिता में लक्ष्मी, कीति, जया, माया इन चार देवियों का उल्लेख मिलता 
है'। महा-संहिता में परमात्मा की श्री, भू और दुर्गा इन तीन शक्तियों 
का उल्लेख है।' 


(१) तस्य दाक्तिद्वयं तादुगसिश्च॑ भिन्नलक्षणम्‌ । 
भोक्तृशक्तिः सस्‍्मृता लक्ष्मी: पुष्ठियवें कत संज्ञिता ॥ 
सात्वत-संहिता, कंजीवरम्‌ संस्करण १३॥४६ 

(२) वही--१२॥७-१२ 
(३) सचक्लाडर का पूर्वोक्त प्रंथ, पृू० भ४८ं॥ . ... म 
अ्रहिबुध्न्य-संहिता में भी पृथ्वी को वेष्णवी-शक्ति कहा गया है 
पृथिवी वेष्णवी शक्षितः. प्रथमाना स्वतेजसा।॥ श्दाशड हो 
(४) सचह्लाडर का पृर्वोक्त ग्रंथ, पु० ५५॥ 
(५) ६७७७ 
(६) जीवगोस्वामी के भगवत्‌-संदर्भ में उद्धृत । 


१ 
चतुथ अध्याय 
पाञ्चरात्र में वणित शक्तितत्व और काइमीर-दवदशॉन में 
व्याख्यात शक्तितत्त्व में समानता । 


ऊपर हम लोगों ने पाञ्चरात्र में वर्णित शक्तितत्त्व के बारे में जो 
कुछ लिखा उसमें और काइ्मीर-शैवदशंन में वर्णित शक्तितत्त्व में विचित्र 
मेल दिखलाई पड़ता है। पंडित सूचुह्राडर समझते हें कि प्राचीन पाञच- 
रात्र-संहितायें अधिकांश में काइमीर में लिखी गईं थीं, कम से कम अहिर्बुष्त्य- 
संहिता काइमीर में लिखी गई थी। सचक्राडर का यह मत सोलहो आते 
ग्रहणयोग्य हो चाहे न हो, शक्तिवाद की दृष्टि से पाण्व्चरात्र और काइमीर- 
दौवदशन में संबंध अत्यन्त घनिष्ठ है इसमें कोई संदेह नहीं । काइमीर-दौव- 
दहन के एक आचार्य उत्पल-वेष्णव न बहुतेरे प्रसंगों में इस पाड्चरात्र 
मत का उल्लेख किया है। यों प्रसिद्ध संहितोक्त पाञ्चरात्र मत काइमीर- 
शैवदशन (कम से कम काश्मीर-शैव धर्म के प्रचलित प्रधान-प्रधान ग्रंथों 
में प्रतिष्ठित शवदर्शन) से प्राचीनतर है इसमें संदेह नहीं। लेकिन नवीं 
ओर दसवीं शताब्दी में विवेचित और प्रतिष्ठित काइ्मीर-शैव धर्म का 
मूल कई प्राचीनतर (?) तंत्र-ग्रंथों में है। यों हम देख रहे हेँ कि, 
पाञ्चरात्र का शक्तितत््व और काइ्मीर-शैवधर्म का शक्तितत्त्व एक ही' धारा 
में आवर्तित हुए हें। 

बड़े प्रासंगिक रूप से हम एक साधारण तत्त्व को देख रहे हं; वह 
यह है कि भारतीय शक्तिवाद नामक जिस मत को हम ग्रहण करते हें 
वह मूलतः या प्रधानतः कई शव या शक्तितत्वों का अभ्रवलम्बन करके बना 


७७४७७॥७॥७७//ए""शशशशशााभभााभाआ ३33 बवाल बीशकन नीलम लक कककीन 


(१) साधारण तौर से अहिबुध्नय, जयाख्य, परमानन्द, विष्वकसेन 
झावि संहिताशों के रचनाकाल को श्रंतिम सीमा श्राठवीं शताब्दी मानी 
जातो है; काश्मीर-दोवदशेन के प्रथम श्राचार्य श्रीकंठ को नवीं शताब्दी 
के प्रारंभ का माना जाता है। देखिए--जगदीशचन्द्र चद॒टोपाध्याय से 


रचित किताब 7 88777 $7व/एं507 । 


( २३२७ ) 


है। हमारा यह साधारण संस्कार ठीक नहीं है। वंत्र-शांस्त्र का उद्भव 
और प्रसार मुख्यतः काइ्मीर और बंगाल में दिखाई पड़ता है। बंगाल 
में जो तंत्र प्रचलित हूँ उनमें से किसी भी तंत्र का रंचना काल नहीं 
बताया जा सकंता है। लेकिन यह कहना शायद असंगत नहीं हीगा कि इसमें 
से कोई भी तंत्र दसवीं शताब्दी के पहले का नहीं है। नंवीं-दंसवीं 
शताब्दी में प्रचारित कास्मीर-शैवदर्शन के श्रन्दर कई प्राचीन तंत्रों का 
उल्लेख मिलता है।' ये तंत्र दसवीं या नवीं शताब्दी से प्राचीनतर ह 
इंतना ही कहा जा सकता है, लेकिन पाञ्चरात्र की प्रसिद्ध संहिताओं से 
प्राचीनतर नहीं हो सकते। इन तथ्यों परः विचार करने पर हमें लगता 
है कि एक दार्शनिक मत के रूप में भारतीय शक्तिवाद का जो विकाश 
हुआ है, कोई विशेष धर्म या कोई विशेष शास्त्र उसंका वाहन नहीं था; 
इस शक्तिवाद का विकाश जेसे शैवधर्म या शैवश्ञास्त्र का अवलम्बन करके 
हुआ है वेसे ही शाक्तधर्म या द्ाक्‍तशास्त्र का अवलंबन करके हुआ है, 
और शुरू से ही वैष्णवधर्म या वेष्णव शास्त्र का अवलम्बन करके 
भी हुआ है। अतएव श्ाकत-शैवधर्म के प्रभाव से ही यह शक्तिवाद 
वेष्णव धर्म में गृहीत हुआ है यह धारणा बहुत कुछ निराधार मालूम 
होती है। हम देखते हें कि एक भारतीय विश्वास एवं चिन्ता की धारा 
प्रायः एक ही प्रकार से सभी धर्मों के अन्दर से प्रवाहित होती आ रही 
है। जहाँ इस शक्ति ने ही प्राधान्य पाया है वहाँ शाक्तधर्म या शॉक्तशास्त्र 
का उद्धव हुआ है, जहाँ शक्तिमान्‌ शिव या. विष्णु को प्रधानता मिली है 
वहाँ शव या वेष्णव मत का प्रचार हुआ है। ऊपर हम लोगों ने पाव्च्च- 
रात्र में विवेचित शक्तिवाद का जो संक्षिप्त विवरण दिया है उसका विश्लेषण 
करन पर दिखाई पड़ेगा कि परवर्त्ती (अथवा समसामयिक) शेव-शाक्‍्त 
तंत्रादि में शक्तित्त्व के संबंध में जो कुछ कहा गया है एक प्रकार से उसकी 
सारी बातें भ्रथवा उनका आभास पाड्चरात्र मत के भश्रन्दर मिलंतां है। 
इसे में पाञ्चरात्र पर किसी प्रकार का शव-शाकत प्रभाव न कहकर एक 


स्वतंत्र विकाश मानता हूं । 


(१) जेसे, सालिनी-विजय (या मालिनी-विजयोत्तर ), स्वच्छन्द, 
विज्ञानभेरव, उच्छुष्मभेरंव, श्रानन्दभरव, मुगेन्द्र, मतंग, नेत्र, रुद्न-्यामल 
श्रादि । बौद्धतंत्र श्रौर उसकी टीकाओों में भो उपर्युक्त तँत्रों में से कई 
तंत्रों का उल्लेंख मिलता है। 


| रेप ) 


काइमीर-शैवदर्शन के मतानुसार परमशिव ही परमतत्त्व हुं। यह 
परमशिव परम आत्म-समाहित हे, यह परम-आत्म-समाहित रूप ही 
उनका निर्गुण, निराकार, निष्क्रिय, निष्कल रूप है, यह परमशिव परम- 
: अद्वय तत्त्व है, एक यामल तत्त्व है। उनके इस आत्म-संहत अहय रूप 
के अन्दर निःशेष लीन हुई हो पराशक्ति, जो अ्रनन्त संभावना के तौर. पर 
भाविचराचरबीज के तौर पर शिव से एक होकर अवस्थान कर रही 


हैं । इसलिये परम शिव शिव-दाक्ति का मिलन या संघद्ठ हें; यह संघट्ट या . 


यामल 'शक्ति-शक्तिमत्‌-सामरस्यात्मा हूँ। ये परम शिव जिस प्रकार नित्य 
हैं, मूलकारण-रूपिणी शक्ति भी इस परम शिव से अबिनाभाव से युक्त 
होने के कारण वह भी नित्या है। शिव्रसूत्रवात्तिक (भास्कर-कृत 
वःत्तिक) में इस दाक्ति के बारे में कहा गया है--- 
स्वपदशक्तिः ॥ १।१७ 

इसके बयान में कहा गया है-- स्वपद सतूपद है, यही शिवाख्य तत्त्वे 
है; इस शिवाख्य का दुक्क्रियारूप जो वीय॑ है वही शक्ति के नाम से 
प्रकीतित होता है।”' शक्तितत्त्व का प्रथम उन्मेष हुआ परम शिव की 
पूर्णाहन्ता श्रवस्था में; यही उनका स्पन्द रूप है। चित्‌ रूप शिव में आत्म- 
दृष्टि-इच्छा का जो प्रथम उन्मेष होता है वही उनकी स्पन्दरूप पूर्णाहन्ता 
अवस्था है। इस अवस्था को उनकी “चिदाह्वादमात्रानुभवतललय' अवस्था 
कहा गया है; उस अवस्था में किसी भी तदतिरिक्त कारण का अवलम्बन 
करके उनमें श्रानन्दानुभूति नहीं है, केवल अपने चितृ-स्वरूप में जो भ्राह्वाद- 
स्वरूपता वर्तमान है उसी के आस्वाद में वे श्रात्ममग्न हें। .इसी आत्म- 
वेक्षण श्रवस्था से ही उनके अन्दर तावत इच्छा-ज्ञान श्ौर क्रिया जाग्रत 


(१) तयोयेंद्‌ यासलं रूपं स संघट्ट इति स्मृतः । 
तन्त्रालोक, भ्रभिनवगुप्त-कृत, ३।६७ 
(काइमीर-संस्कृत-प्रन्थमाला ) 
(२) तनन्‍्त्रालोक से १।१ इलोक की जयरथ-कृत टीका । 
(३) शिवदक्त्यबिनाभावाप्निित्येका मूलकारणम्‌ ।। तनन्‍्त्रालोक, ६&।१५२ 
तन्त्रालोक, . ६१५२ 
(४) स्वपद सतृपदं ज्षेयं शिवाख्यं यवुदीरितम्‌ं । 
तहीय॑ वृकक्रिया-रूपं यत्‌ सा शक्तिः प्रकीतिता । 
(का०-सं०-ग्र-, ४ उ ६ संख्या) 


अपर 


छः की 
स्ल्थ 5 0 हे जे कम 
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( रे ) 


होती है; इस स्वरूप का इच्छा-ज्ञान-क्रियात्मक जो स्पन्दन है वही 
उनकी शवकित है । यह जो शक्ति-त्रितय है इस पूर्णाहन्ता में सुसूक्ष्म श्रवस्था में पूर्ण 
सामरस्ये वर्तमान रहती है; लेकिन तब तक वह परशिव निविभाग और 
“चिद्रपाह्वादपरम" रहते हे । यह पूर्णाहन्तारूप निवृत्तचित्तावस्था में भी--जिस 
अवस्था में उनके अन्दर कोई भाग-विभाग कुछ भी नहीं रहता है तब भी--यह 
इच्छा-ज्ञान-क्रिया-रूपा त्रितयात्मा शक्ति से उनका कोई वियोग नहीं होता ।' इस 
पूर्णाहन्ता के चिद्धमेंविभवामोदजुम्भण' के द्वारा ही शक्ति का जागरण होता है ।' 
शिव शक्तिमान्‌ हें, वह इच्छा मात्र से सब कुछ कर सकते हूँ, उत्तकी दृष्टिमात्र से 
विश्व-ब्रह्मांड की सृष्टि होती है; यह अपनी इच्छा मात्रता ही उनकी शक्ति 
>है। अतएवं शिव कभी भी शक्ति-रहित नहीं हे, शक्ति भी कभी व्यति- 
रेकिणी नहीं है, जो सच्चे शैव हे वे शक्ति-शक्तिमान्‌ का भेद कभी भी 
नहीं करते, शक्ति-शून्य का केवल-रूप भी वे स्वीकार नहीं करते ।* 
पाञ्चरात्र में ज॑ंसी दक्ति-शक्तिमान्‌ के धर्मंधर्मित्व-संबंध का वर्णन मिला 
है, यहाँ भी सर्वेत्र वही वर्ण मिलता है। कहा गया है, श्राग और उसकी 
दाहिका-दशक्ति जेसे अलग नहीं है, शिव और शक्ति भी उसी तरह कभी 
अलग नहीं हो सकते | नेत्र-तंत्र में कहा गया है--वह जो शक्ति है 


(१) स॒ यदास्ते चिदाहक्लादसात्रानुभवतल्लयः । 
तविच्छा तावबतो तावज्‌ ज्ञान तावत-फक्रिया हि सा ॥। 


33449 8303/333% 0 [ब्तेते । 
चिदूपाह्लादपरमो निविभागः परस्तदा ।। शिवदृष्टि, सोमाननन्‍्द-कृत । 


काइमी र-संस्कृत-ग्रस्यमाला, ५४ संख्या ।११३-४ 
(२) एवं न जातु चित्तस्थ वियोगस्त्रितयात्मना ॥॥ 
् ०४ निवृत्तचित्तत्य तदभागविभागयों: ॥ बहौ--११६-७ 
३ “ज्शछ 
(४) न शिवः दाक्तिरहितो न शाक्तिव्य॑ंतिरेकिणों। 
शिवः दशक्तस्तथा भावान्‌ इच्छया कतुमीहते । 
गक्तिशक्तिमतो भेंदः होवे जातु न वण्यंते ॥ बही-३॥२-३६ 
न कदाचन तस्यथास्ति केवल्यं दक्तिशुन्यकम्‌ । वही-३१६० 


(५) एवंविधा भेरवस्प यावस्था परिगीयते । 
सा परा पररूपेण परा देवी प्रकीतिता ।॥। 
दक्तिशक्तिमतो येंद्रदर अभेदः सब्वेदा स्थितः। 
अ्रतस्तद्ध्मंधमित्वात॒परा दाक्तिः परात्मनः ॥ 
न वह्ने दाहिका शक्ति व्यंतिरिक्ता विभाव्यते । 
केवल ज्ञान-सत्तायां प्रारम्भो 5 यं प्रवेदने । 
: शक्त्यवस्थाप्रविष्टस्य निविभागेन भावना । 
... तदासों शिवरूपी स्यात्‌ शैबी मुखमिहोच्यते ॥। विज्ञानभरव, १७ २० 
ः (का०सं०ग्र०) 


( ४० ) 


वह मेरी ही इंच्छा-रूपा पराशक्ति है, वह मेरी शक्ति से ही शक्तियुक्ता 
है, मेरे स्वभाव या स्वरूप से ही जात है; आग की' गर्मी की तरह, 
सूरज की किरणों की तरह, मेरी ही कारणात्मिका जो शक्ति है वही सारे 
संसार की शक्ति है ।”' श्री मृगेद्गतंत्र में कहा गया है कि यह शक्ति ही 
शिव के सारे देहक्ृत्य करती है; अ्रतनु चिदेकमात्र शिव का कोई देह नहीं 
है, इसलिये दक्ति ही मानों शिव का देह कंहा गया है; श्रर्थात्‌ शक्ति 
द्वारा विश्वब्रह्मांड की जो कुछ क्रिया है वही करते हैं। 
दक्ति और शक्तिमान में जो भेद-कल्पना है, वह एक भेद का भान 
मात्र है। शक्ति की जो श्रलग सत्ता है वह परमपुरुष का अवभासन मात्र 
है, तथापि वह कुछ भी' नहीं है ऐसी बात नहीं, प्रतीति के रूप में ही 
वह॒ वास्तव है।' शिवसूत्रवातिक के विवरण में कहा गया है कि, 
शक्तिमान्‌ परम शिव की जो शक्तियाँ हें वे उनके अपने श्राप की ही 
चितृ-परिणाम हूँ; उस चित्‌-परिणाम के ही जो नये-नये उंल्लास-स्पन्दन 
हैं वही विश्व है; जो शक्त्यात्मक विभू हूं वही जगंतू-रूप में प्रंस्फुरित हो 
रहे हूँ, अपते को आप हो. प्रस्फुरित कर रहे .हं। अभिनवग॒प्त ने कहा 
है, परमेश्वर की पराशक्ति क्‍या है? जिसके द्वारा वे अपने अविकल्प 
: संविन्मात्र रूप में. भ्रवस्थान करके 'शिवादिधरण्यन्त' सबं कुछ का भरण करते 
हैं, देखते हूं, प्रकाशित करते ह वही , उर्नक्ी,परा शक्ति है। 
(३) जेजतंत्र,. २५-२६ (का०<सं्ं-भ्र5/ रु) 
(२) १३।१४ (का०-सैं०-ग्र>, ५०).)। श्रीमगेन्त्रतंत्र को कामिकतंत्र' 
का..हो. संक्षिप्त संस्करण कहा. जाता. है.॥ .... ... 

(३) भानसमन्तरेण श्रन्यत्‌ किचित्लास्ति, इत्यसौ भेदो४पि 'भाससान- 
त्वाहस्तुतो न न रकिचिंत्‌ । ध्वन्योलोक को जयेरथ-कृत ठींका, पु०' ११०-११ 
तुलतीय--स्वाभासा मातुंका ज्ञेयां. क्रियाशक्ति: प्रभों: 'परा । 
20 5 क्‍ शिवसूत्रवातिक की २॥७-विवृति । 

(४) एवं शक्तिमतश्चास्थ शकक्‍्तयः स्वाच्चिदादयः 
तासां नवनवोल्लांसस्पन्दा, ये प्रच॑ंयाः सस्‍्मृताः ॥। 
त एंव विदवं विज्ञेयं यंतः शक्त्यात्मना विभुः। 
जगद्गूपः प्रस्फुरति स्फुरप्नेवात्मना सदा ॥ वही; ३।३० बिवृति । 
(५) ययेद॑ दिवादिधरंण्यन्तमविकल्प-संविन्मात्ररूपतया विभति च 
पदयतिं च॑ भांसयति च परमेह्वरः सास्य पराशक्तिः । 
क्‍ परात्रिशिका में (का०-सं०-ग्र० १८) 
अ्रभिनवगुप्त द्वारा उद्धृत । 





( ४१ ) 


काश्मीर-शेवदर्शन में विवेचित शक्तितत्त्व के संबंध में एक चीज 
विशेष रूप से लक्षणीय है। हमारे पाञ्चरात्र दक्तिवाद के विवेचन के 
प्रसंग में देखा है कि दक्तिति द्वारा जो विश्वसृष्टि हुई है उसका मूल 
प्रयोजनं परमपुरुष की आत्मोपलब्धि है, शक्ति की स्वेच्छा से थोड़ा सा 
मानो अलग करके उसके अन्दर से परमपुरुष अपने को ही अनन्त रूप में 
सुष्ट करते हें, श्रपने को इस प्ननन्त रूप में सुष्टि के अन्दर से ही वे 
अनन्त भाव से आत्मोपलब्धि करते हूं। यह सत्य काश्मीर-शवदशन में 
बहुतेरे स्थलों में आभासित हो उठा है। सृष्टि-स्थिति-उपसंहार-रूपा इस 
शक्ति को तद्भरणे रता'' कहा गया है। तत्‌-भरण' शब्द का यहाँ 
तात्पर्य हैं परम शिव का मनोर]ञ्जन या तृप्ति-विधान | यह देवी परम 
शिव की इच्छानूविधायिनी' हैँ, इसलिये इनके पति इनकी कामना किया. 
करते हेँं।' अंपने भोक्‍तृत्व रूप का अनुभव करने के लिये ही परमेश्वर 
इस शक्तिरूपिणी मूल-प्रकृति को बार-बार क्षोभित करके उसे सूष्टि की 
उन्मुखिनो किया करते हें।! परमपुरुष का यह भोकतृत्व कैसा है? 
गहरी निद्रा में अभिभूत कोई व्यक्ति अपनी सुन्दरी प्रियतमा द्वारा आलि- 
गित होने पर, उस गहरी निद्धा में ही अपने स्तिमित चैतन्य में वह 
जिस प्रकार अपनां एक भोक्तृत्व” अनुभव करता है, इस महाशवित द्वारा 
आलिगित परम शिव का भोक्‍तृत्व-्बोध भी वैसा ही है। अपने को आप 
ही इस तरह बहुत प्रकार से भोज्य के तौर पर भाग करके, पुथरिवर्ध 
पदार्थ के रूप में बहुधा सृष्टि करके सर्वेश्वर और सर्वमय परमेश्वर जो' 
अपन आप को भोग करते हूँ यह॑ भोक्‍्तृत्व मानो लीलामय का एक स्वप्न 
में भोग मात्र है।' अपने को ही वे ज्ञेगी और ज्ञेय रूप में अलग कर 
लेते हैं; यह ज्ञेय सवंदा ही ज्ञेयी का उन्मुख है, इसीलिये ज्ञेय कभी भी” 
जषेयीं की स्वतत्त्रता का खेंडन नहीं केरतां। प्रभु, ईईंवर आदि संकल्प के 
द्वारा ही वे अपन को अपने आझ्राप ही निर्माण करते हैं, यह निर्माण केवल 


00७०. ६ आयशा," भा 


(१) देखिए तन्त्रोलोक के २।२ इलोक की जयरथ से टीका । 
(२) कामयते पंतिरेनामिच्छानु विंधायिनीं यदा देवीम्‌। तसत्रालोक ८।३०६ 
(३) भोक्‍तृत्वाय स्वतन्त्रेशः प्रकृति क्षोभयदँ मुशम । वही, ६२२४ 
(४) गाढ़निद्राविमृढ़ो ५पि कांन्तालिगितंविग्नहः । 

भोक्‍्तेव भण्यंतें सो 5पि सन्‍नुतें भोक्‍तृतां पुरा। वही, २०१२४५ 
(५) प्रविभज्यात्मनात्मानं सृष्द्वा भावान्‌ पृथग्विधान्‌ । 

सर्वेद्वरः संर्वंमंयं! स्वप्नें भोक्‍ता प्रव ते ॥॥ 

ईहवरं-प्रत्यभिज्ञा के ३१२२ इलोक की ग्रभिनवगुप्त से कृत टीका में उद्धुत हे ॥ 





( ४२ ) 


मात्र उन्हीं के व्यवहार के लिये है। इस ज्ञेयरूप में इसका' भाव में 
(इदन्तया) जो कुछ प्रकट होता है, ताना रूपों के द्वारा अ्रविच्छिन्न घटादि 
के रूप में जो कुछ प्रकट होता है वह परमेश्वर की शक्ति का ही भास' 
है, और कुछ भी नहीं। विज्ञानभेरव में कहा गया है कि आलोक से 
जिस तरह दीपक की पहिचान होती है, किरण से जैसे सूर्य की पहिचान 
होती है, इसी तरह शक्ति के द्वारा ही शिव का सब कुछ प्रकट होता है।' 
अभिनव गुप्त ने कहा है कि विश्व-ब्रह्माण्ड के इस अ्रवभास या प्रति 
फलन के लिये एक साफ आइना चाहिये; वह साफ आइना है परमेश्वर का 
स्व-संवित्‌ु'। यह स्व-संबित्‌ ही जब सपने में मानो एक प्रमातृत्व ग्रहण 
करता है तब वह प्रमातृ-रूप स्व-संवित्‌ साफ आइन में विश्व-ब्रह्माण्ड का 
प्रतिफलन होता है। शक्ति-द्वारा सुष्ट यह विश्व-ब्रह्माण्ड इसलिये परमेश्वर 
के अपने विभकत संवित्‌ के अन्दर अपना ही एक प्रतिफलन मात्र है; 
अर्थात्‌ श्रपती चेतना के अन्दर अपने को ही दृश्य रूप में देखना । शक्ति- 
के द्वार पर अपने ही अन्दर जब तक अपना प्रतिफलन नहीं होता तब तक 
अपने को आप नहीं दिखाई पड़ता; इसलिये शक्ति के तौर पर एक 
द्रष्टा अपने को दृश्य बना देता है। एक स्थल पर कहा गया है कि 
इस विश्व भरव का (परम शिव का) चिद्रुप स्वच्छ अम्बर में प्रतिबिम्ब 
मल-स्वरूप है; अपन चिद॑म्बर में यह जो ज्ञेय रूप प्रतिबिम्ब-मल है वह 
भैरव के अपन ही प्रसाद से सम्भव होता है; दूसरे किसी के प्रसाद से 
नहीं' । 
शक्ति के द्वार पर परम शिव अपने को श्राप ही देखते हैँ, इसलिये 

'काम-कला-विलास' में इस दाक्ति को ही शिव का निर्मल आदर्श कहा 
गया है। | क्‍ 
(१) ईश्वर-प्रत्यभिज्ञा, उत्पलदेव प्रणीत (का०-सं०-प्र ०, २२) ११५१ १५-१६ 
(२) वही १॥४॥२० 
(३) यथालोकेन दीपस्थ किरणेर्भास्करस्थ चे। 

ज्ञायते दिग्विभागादि तदृवच्छक्त्या शिवः प्रिये ॥२१॥ 
(४) शिवद्चालुप्तविभव स्तथा सूष्ठो वभासते। 

स्वसंविन्मातृमुक्रे स्वातन्त््याद्धावनादिषु ॥ तन्त्रालोक ।१॥७३ 
(५) इत्थं विश्वमिंदं नाथे भेरवोयचिदस्वरे । 

प्रतिबिम्बमल स्वच्छे न खल्वन्यप्रसादतः ॥ ३॥६५ 

तुलनीय--विमल मकुर सामाझ्रो यत्याभयन कम्राकस सेय । 

सहानयप्रकाश, राजानक क्षितिकंठ प्रणीत (का०-सं०-ग्र ०, २१), १११५ 


( ४३ ) 


सा जयति दक्तिराद्य निजसुखमयनित्यनिरुषमाकारा । 
भाविचराचरबोज॑ शिवरूपविमशेनिर्मलाददें: ॥ २॥ 

यहाँ निजसुखमय' शब्द का तात्पयं शिवसुखमय है; श्रर्थात्‌ शिव की 
सुखरूपिणी । यह शक्ति भाविचराचरबीजरूपिणी होने के कारण 
शिवरूपविमश निर्मलाद्यर है। शिवरूपविमर्श शब्द का श्रर्थ शिव का 
में ऐसा हूँ इस प्रकार का जो ज्ञान है उसी का विमर्श या स्फुरण है। 
इस विमरश की साधकतमा या करणरूपा ही शक्तित है, श्रतएव यह शक्ति 
ही शिव-रूप का निर्मल आदश है। इसी आदशे के अन्दर से ही वे सदा 
स्वयं अपना रूप देखते हूं। अन्यत्र कहा गया है कि परशिव रवि-स्वरूप 
हैं, शक्ति उनकी करनिकर-स्वरूपा हँ; इस शक्तिरूपा विशद-विमशं-दर्पण 
में प्रतिफलित होती हैँ परमाक्षर परमाव्यक्त महाविन्दु; अथवा यह महा- 
विन्दु अधिष्ठान करती हें प्रति सौन्दर्य द्वारा सुन्दर हो उठा है शिव का 
ऐसा चित्तमय शक्तिरूप दीवार पर'। शिव की सारी इच्छा या काम 
को पूर्ण करती हें इसलिये शक्ति को विमर्शरूपिणी कामेशवरी' कहा गया 
है। यह परमशिव और उनकी शक्ति ब्रह्माण्ड गर्भिणी परमेश्वरी मानों 
हंस-हंसी की भाँति नित्य लीलारत हैं ।' 

परमशिव का जो कुछ प्रमातृत्व ज्ञातृत्व भौर भोक्‍तृत्व है वह सब 
कुछ दाक्ति का अ्रवलम्बन करके ही है; इसलिये यह शक्ति केवल मात्र 
ज्ञानरूपिणी या क्रियारूपिणी नहीं है; शक्ति आनन्दरूपिणी है, यह 
शक्ति ही आनन्द शक्ति है'। वह कारणात्मिका होकर ही अद्भुतानन्दा 
के तौर पर चिद्रूपात्मक शिव की प्रश्चिता होती है'। यह आनन्द ही सभी 
सृष्टियों का मूल है; नारी-पुरुष के मिलन को हम जो कुछ सृष्टि देखते 


(१) परशिवरविकरनिकरे प्रतिफलति विमइंदर्पणे बिदवदे। 
प्रतिरुचिरुचिरे कुड़ये चित्तमये निविद्यते सहाबिन्दू: ॥। 
कामकलाबविलास, ४ 
(२) वही, ५१ 
(३) ब्रह्माण्डशगर्भिणीं व्योमव्यापिनः सर्वतोगतेः । 
परमेश्वरहंसस्थ शक्ति हंसीसिव स्तुमः ।॥। 
स्तवचिन्तामणि,  श्रीभटुनारायण-विरचित । 
(का०-सं०-ग्र० १०) 
(४) श्रानन्दशक्तिः सेवोक्ता यतो विश्व॑ विसुज्यते ॥। 
तनन्‍्त्रालोक, ३॥६७ 
(५) नेत्रतन्‍त्र (का०-सं०-ग्र०, ४६), ८।३४-३४ 


( डंडे ) 

हैं, वहाँ यंहं मिलने एक॑ बाहरी प्रक्रिया मात्र है। वास्तव में आनन्द 
दव्ति ही उद्देलित होकर अपने को आंप ही सुष्टि करती है।। यहाँ 
आनन्द है निमित्त-कारण और आनन्द ही उपादान कारण है। विश्व- 
सृष्टि के महानन्दमय यज्ञ के अन्दर ही जो अनुचरण करता है, जो अंवस्थान 
करता है वही आनन्दमयी शक्ति में समांविष्ट परम' होकर भेरव को प्राप्त 
होता है'। जागतिक पदार्थ के तौर पर जो कुछ प्रतिभात होता है 
वह अ्रब कुछ उसी आननन्‍्दशक्ति का आनन्द-रस-विश्रम मांत्र है। जिस 
वस्तु का अवलम्बन करके हमारे मित्र को आनन्द मिलता है वह वस्तु 
भी आनन्द-रस-विभ्रम है; और हृदय की जो आननन्‍्द-अनुभूति है वह भी 
मूलतः वही आनन्दशक्ति है'; आनन्द यहाँ व्याप्य-व्यापक के रूप में 
ब्रह्माण्ड को व्याप्त किये हुए है। 


परमशिव की पराशक्ति ही आनन्दमयी है; मायाशक्ति या प्राइृत 
शक्ति आननन्‍्दमयी नहीं है। आनन्दशक्ति परमशिवः की. स्वरूप-शक्ति 
हैं, इसलिये आनन्दरूपिणी अमृतमयी इस पराशक्ति को शक्ति-चक्र की 
जननी कहा गया हैं। जो शक्ति आनन्दमयी हें वे माया के ऊपर महा- 
माया. हैं'। इस आनन्द-शक्ति को ही वेन्दवी कला कहा जाता है; 
अर्थात्‌ दक्ति के सोलह कला के ऊपर यही सप्तदशी कला है। 

परम छिव की यह जो आननन्‍्दरूपिणी स्वरूप-शक्ति है--जो परम 
शिव के साथ सर्वंदा अ्रबिनाबद्धभाव से अवस्थान करती है उसी को 
समवायिनी' शक्ति कहा गया है। इस शक्ति का सारा अस्तित्व और 


(१) आननन्‍्दोच्छलिता शक्तिः सृजत्यात्मानसात्सना । 
विज्ञानभरव के ६१ नं० श्लोक की क्षेमंराजकृत 
ठीका से उद्धृत । 
(२) विज्ञानभरंव, १५५ 
(३) तंत्रालोक, २३३२०६-१० 
(४) या सा शक्तिः परा सुक्ष्मा व्यापिनी निर्मेला शिवा। 
दक्तिचक््य जननी. परानन्दामृतात्मिका ॥ 
शिवसूत्र-वातिक ( का०-सं०-ग्र० ४३ ) 
(५) मायोपरि सहामाया त्रिकोणानन्दरूपिणी । कुब्जिकातन्त्र, 
परात्रिशिका में उद्धृत, १८४ पुष्ठ 


(६) तनन्‍्त्रालोक, १॥१ इलोक की जयेरथ कतं क टीका देखिये । 


( ४५ ) 


तात्पर्य केवलमात्र सृष्टिकाम परमेश्वर की इच्छा से है'। इसी समवा- 
यिनी शक्ति से ही परमेश्वर का साक्षात्‌ सम्बन्ध है; इसीलिए इसी 
शक्ति के प्रति वे अनुग्रह करते हैं । मायाशक्ति या प्राकृतशक्ति इसी 
समवायिनी शक्ति से उत्पन्न होती है; अतएवं परमेश्वर से उनका सीधा 
सम्बन्ध नहीं है। माया या प्राकृत-शक्ति समवायिनी शक्ति से ही उत्पन्न 
'होने के कारण समवायिनी शक्ति को सभी शक्तियों की शक्ति और सभी 
गुणों का गुण कहा जाता है'। यह समवायित्री शक्ति माया के ऊपर 
पर महामाया है । ऊपर पाडञ्चरात्र के विवेचन के प्रसंग में हम देख 
चुके हें कि, वहीं शर्क्ति के दोहरे पक्ष को स्वीकार किया गया है। वहाँ 
भी भगवान्‌ विष्णु की स्वरूप-शक्ति को उनकी समवायिनी शक्ति कहा 
गया है, और विष्णु की जगत्‌ू-प्रपंचकारिणी शक्तित को उनकी माया-शक्ति 
'कहा गया. है, यही परिणामिनी त्रिगुणात्मिका प्रकृति है। स्वरूपभूता 
समवायिनी शक्तिति कभी भी परम शिव के स्वरूप को आच्छादित नहीं 
'करती है, लेकिन जिस' माया से यह ब्रह्माण्ड-व्यापार साधित होता है वह 
'मायाशक्ति मानों अनावृत-स्वरूप विभू का ही एक आत्माच्छादन है'। 
'विभू की इस मायाशक्ति के द्वारा ही विभू की समवायिन्री स्वरूपभूता 
विमर्श-शक्ति ज्ञान, संकल्प, अ्ध्यवसाय आदि नामों से भिन्न-भिन्न प्रकार 
से प्रतीत होती है[। यह माया विभु के निज अंशजात अ्रखिल जीव के 
अन्दर ही एक भेदबुद्धि है; यह उनका नित्य और निरंकुश श्र्थात्‌ अ्रप्रतिहत 
विभव है“--जैसे कि जगह जगह इस समवायिनी शक्ति और परिम्रहा 


(१) या सा शक्तिजंगद्धात:ः कथिता समवायिनी। 
इच्छात्व॑ तस्य सा वेबवि सिसक्षोः प्रतिपद्चते ॥॥ 
मालिनीविजयोत्तर-तन्त्र, (का०-सं०-ग्र० ३७) ३१५ 
तुलनीय--इच्छा सेव स्वच्छा संततसमवायिनी सती शक्तिः । 
घटत्रिंशत्तत्वसन्दोह, (का०-सं०-ग्र० १३) द्वितीय इलोक । 
(२) तां शक्ति समवायारुूयां भेदाभेदप्रदर्शिनीम्‌ । 
अनुगह्लाति संबन्ध इति प्ूर्वस्य श्रागसः । 
ईदवर-प्रत्यमिज्ञा के २।३।६ इलोक की श्रभिनवगुप्त कतं क टीका से उद्धृत 
(३) शकक्‍्तोनामपि सा शक्तिगुं णानामप्यसों गुण: ॥॥ वही 
(४) पूर्वोक्ात कुब्जिकातंत्र । 
(५) तंत्नालोक, ४११ 
(६) ईव्वर-प्रत्यभिज्ञा, १।५।१८ 
(७) पदनत्रिशत्तत्व-संदोह, ५ 


( ४६ ) 


शक्ति की एक ही शबक्ति-समुद्र की भिन्न-भिन्न अवस्था के तौर पर व्याख्या 
की गई है। एक परा चिच्छुक्ति है--वह 'महासत्तास्वभावा' और चिन्सात्र- 
शान्तस्वभावा' है; यह प्रशान्त समुद्ररूपी शक्ति का ही स्फीत भाव और 
अभाव इस उभयन-व्यापिका के रूप में, सत्‌ और असत इन दोनों रूपों में, 
विश्वप्रपंच के कारण और अधिकरण दोनों रूपों में विराज करता है; 
यही शक्ति की दूसरी अवस्था है। तीसरी अ्रवस्था में समुद्र के यह स्फीत 
भाव से ही' मानों ऊमि के तौर पर चराचर की अन्‍न्तश्चारिणी परियग्रह- 
वर्तिनी शक्ति का श्राविर्भाव होता है, यही शक्ति विश्वमयी शक्ति है।। 
परम शिव का जो मायाच्छादित रूप है, पूर्णाहन्ता' के स्फुटास्फुद 
इदन्ता' के तौर पर जो अभिव्यक्ति योग्यता है इसी को लेकर सदाशिव- 
तत्व या ईश्वर-तत्त्त होता है'। शिवतत्त्व मायातीत है, और माया का 
'स्वप्रकाश है शिव को अधोदेश में व्याप्ति'। यह जो ईश्वर रूपी सदाशिव 
हें वे बाह्य उन्मेष-निमेषशाली हूं । इस सदाशिवतत्त्व तक सब कुछ 
प्राकृत है, सदाशिव से ऊपर जो कुछ तत्त्व है वहाँ प्रकृति या माया को 
प्रवेश करने का कोई अ्रधिकार नहीं है, वही अप्राकृत मायातीत धाम' या 
तत्त्व है। क्‍ 

पाञ्चरात्र में शक्तितत्व का विवेचन करते समय हमन देखा है कि, 
वहाँ भी भगवान्‌ की लीला की कल्पना है; लेकिन वह लीला मायातीत 
या गृणातीत अवस्था में स्वरूप-शक्ति के साथ नहीं है; विश्वसूष्टि के 
अन्दर से यह जो ओआत्मप्रकाश होता है और महाप्रलय के अन्दर से 


(१) महानय-प्रकाश के ५२ इलोक की विवृति, (का०-सं०-पग्र०, २१), 
६२ पृष्ठ देखिये। 


(२), तुलनीय-स्वातंत्रयात्मिका तावदिच्छेव भगवतः शक्ति:। सा 
तु कृत्यभेदेन बहुधा -उपचयेते। तत्न यथाप्ररूढ़स्फुटास्कुटेदन्ता- 
प्रकाशने सदादिवेदवरता ज्ञानक्रियाशक्तिरूपा, चिन्मात्रग्राहकत्वे 
“पि इदन्ताप्ररढ़ीो' क्रियाशक्तिशेषरूपेव महामाया विद्येशशक्तित:, 
ग्राह्मग्राहकविपयसि पशुप्रमातुषु मसायाशक्तिः +॥ :--ईइवर- 
प्रत्यभिज्ञा, ३३१।६ इलोक की अभिनव-कृत विवृति । 

(३) मायातीत॑ शिवतत्त्व' । । 

श्रधोव्याप्ति: शिवस्यथेव स्वप्रकाशस्य सा । 
ईहवर-प्रत्यभिज्ञा के ३३१।१ इलोक की टीका में उद्धृत । 


(४) ईइवर-प्रत्यभिज्ञा, ३३१३ 
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आत्म-संहरण होता है, इस सृजन-प्रलय में ही उसकी लीला है । इसीलिए 
सारी सृष्टि उनका लीला-स्पन्दन है । स्वच्छन्द-तंत्र की क्षेमराज कृत 
ठीका के श्रनुबंध में प्रणाम-इलोक में शिव को कहा गया है प्रसरच्छक्ति- 
कललोलजगल्लहरिकेलये'; धारामयी' शक्ति के कल्‍लोल के अन्दर से ही 
यह जगत्रूपी लहरी जगी है; इस शक्ति-कल्लोल के अन्दर बेठ कर 
जगत्‌-लहरी को लेकर ही परमेश्वर केलि या लीला करते हें। 


(१) यत्‌ सदाशिवपयेत॑ पाथिवाद्य च॒ सुब्रते । 
ततसव॑ प्राकृतं ज्ञेय॑ विनाशोतृपत्तिसंयुतम्‌ ॥। 
स्वच्छन्दतंत्र, (का०-सं०-ग्र० ), 
१०११२।६४-६४५ 


पंचम अध्याय 
प्राणादि में व्याख्यात वेष्णवद्क्तितत्त्व 


इसके बाद और श्री-रुद्र-माध्व-सनकादि दाशंनिक संप्रदायों के मतों 
'का विवेचन करने के पहले हम तंत्र-पुराण में विवेचित वैष्णव-दक्तिवाद 
का विवेचन कर लेना चाहते हेँं। इस विवेचन के अन्दर भी शुद्ध ऐति- 
हासिक विवेचन संभव नहीं है। वेष्णव के तौर पर बहुत से पुराण, 
संहितायें, उपनिषद्‌ और तनन्‍्त्र नाम के ग्रंथ हें, इनका रचनाकाल निश्चित 
नहीं किया जा सकता है। इस विषय पर जो किड्चित्‌ वैज्ञानिक तरीकों से 
“विवेचन किया है उनमें कोई सामान्य एकता नहीं दिखाई पड़ती है । विल्सन 
आदि पंडितों ने किसी भी पुराण को ईसा के श्राठवीं शताब्दी के पहिले का 
'नहीं माना है, बल्कि उन्होंने अधिकांश पुराणों को दसवीं शताब्दी के बाद 
'का माना है । कुछ पुराण-उपपुराण को वे तीन-चार सौ से भ्रधिक पुराना नहीं 
मानते हैं। यह बात सत्य है कि पुराण-तंत्र नामक ग्रंथ आधुनिक काल 
में भी लिखे गये हें । दूसरी ओर गिरीन्द्र शेखर वसु वगैरह पुराणों के 
'रचना-काल के बारे में दूसरा ही मत रखते हें। बहुत से वैष्णव और 
शव (शाक्‍्त भी हें) और साधारण योग-उप निषद्‌ हे जिन्हें पंडितगण 
अधिकांश में बाद की रचना मानते हें । वैष्णव तंत्रों के बारे में 
भी यही बात लागू होती है। इस तरह के ग्रंथों के काल-निरूपण- 
रूपी घने जंगल में हम प्रवेश नहीं करना चाहते; इससे 
कोई फायदा होने के बजाय दूसरे प्रसंग में चले जाने की संभावना ही 
अधिक है। अपनी ओर से हम देख सकते हं कि दार्शनिक वैष्णव-सम्प्रदाय 
के भ्न्दर आ्राचीनतम श्रीसम्प्रदाय के प्रधान आचाये रामानुज ने अपने 
शीभाष्य' में विष्णु, गरुड़, ब्रह्म वगैरह कई पुराणों से श्लोक ढढ़ निकाले 
हूँ (अ्रधिकांश में विष्णु-पुराण से), हमारा गौड़ीय वैष्णवधर्म तो एक प्रकार 
'से पुराणों के प्रमाण पर ही प्रतिष्ठित है। रामानुजाचार्य का आविर्भाव- 
'काल ग्यारहवीं शताब्दी है; अतएवं विष्णु, गरुड़, ब्रह्म आदि पुराण 
“इसके पहले ही शास्त्र के तौर पर प्रसिद्ध हो चुके थे । रामानुजाचार्य के 





० च्क, कुमकाय ० २००+७०२२७०७०३ १कन्दंजछ.. ५३, वका 5७ २००४४ "है 32 ०कात०+म्मकुप मदन कए-+ माइकल न गे लटका *. हन्‍ममाओ 


ही 7 कक 


आविर्भाव के कम से कम तीन चार सौ व पहिले रचित न होने पर 
ये पुराण उनके समय प्रामाणिक. शास्त्र के तौर पर प्रसिद्ध होते, ऐसा नहीं 
लगता है। अतएव रामानुजाचार्य द्वारा उद्धृत पुराण कम से,. कमः सातवीं, 
श्राठवीं शताब्दी के रचे मालूम होते हैं। हाँ, रामानुजाचार्य ने भागवर्कः 
पुराण का कहीं उल्लेख नहीं किया है, इसलिये कोई-कोई भागवत को रामानुजा- 
चार्य के बाद का ग्रंथ मानते हूं; लेकिन यह भी हो सकता है कि भागवत द्वारा 
प्रचारित वेष्णत मत रामानुजाचाय द्वारा प्रचारित वेष्ण मत का बिल्कुल 
परिपोषक नहीं होन के कारण शायद रामानुजाचार्य ने इसका उल्लेख नहीं किया 
है। पुराणों के काल के बारे में विचार करते हुए श्री बंकिम्चच्ध न कहा 
है कि महाकवि कालिदास ने अपने मेघदूत काव्य में मय्रपुच्छशोभित 
गोपवेषधारी विष्णु का उल्लेख किया है । पुराणादि के पहले गोपवेषधारी 
विष्णू की प्रसिद्धि नहीं थी, अतएव कालिदास को .छठी शताब्दी का भी 
माना जाय तो छठी शताब्दी के पहले ही कुछ-कुछ वेष्णव पुराणों का 


प्रचलन और प्रसिद्धि थी, इस बात को मानना पड़ेगा। 
इन पुराणादि शास्त्रों में वणित विष्णु-शक्ति के बारे में विवेचन के 


अन्दर हम दो धाराएंँ देखते हैं; पहली है किवदन्ती और उपाख्यात धारा, 
और दूसरी है तत्त्व-विश्वास की धारा। पहली धारा में हम देखते हूं 
कि विष्ण-शक्ति लक्ष्मी या श्री के संबंध में जो प्राचीन संक्षिप्त वर्णन या 
प्रसिद्धियाँ थीं, उसी को' अनेक स्थलों पर कवि-कल्पना के द्वारा-:पल्लवित कर 
भिन्न-भिन्न उपाख्यानों की रचना हुई है। दूसरी धारा को हम किसी 
विशद्ध दाशनिक तत्त्व की धारा नहीं कह सकते | उस में भी हम भिन्न-भिन्न 
प्रकार के तत्त्व और धर्मविश्वास के कितने ही जनप्रियः सम्मिश्रण देखते 
हूँ । हम पहले किवदन्ती और उपाख्यान की धारा का संक्षिप्त, परिचय 
देंगे, फिर तत्त्व-विश्वास' की धारा पर विचार करेंगे। इसे प्रसंग में एक 
शौर ब्रात॑ का संक्षेप में उल्लेख करता' चाहता हू , बाद में: हम .ड्स' बात 
का तात्पर्य और भी कितने ही प्रसैंगों में अधिक स्पष्ट और ग्रृहराई के 
साथ अनुभव करेंगे। बात॑ यह है; हमारे अन्दर ऐक प्रंचलित 'विश्वास हैं 
कि -धर्मतत्त्व पहले शायद कुछ दाशनिक' तत्त्व, के तौंर पर ही. अभिव्यक्त 
होता है; यहं दार्शनिक तत्त्व जूँनैता-के धर्म-संस्कोरं और विश्वास आचार- 
विचार, प्रथा-पद्धति आदि से मिलकर, ताना प्रकार: की लौकिक कहावतों, 


किवदन्तियों और कहानियों में 'पल्लवित होता रहता है ।॥ लेकित' धर्म 


(१) कृष्ण-चरित्र, बंकिमचन्द्र॥ « -:“ 
(२) पुृबमेघ, इलोक १५। 
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के इतिहास में इसकी उल्टी बात ही शायद अधिक होती है। लौकिक 
संस्कार, आचार-विचार, प्रथा-पद्धति ही सामाजिक-जीवन में पहले 
प्रकट होती है; अध्यात्म-चिन्तनशील मनीषिगण इन लौकिक उपादानों को 
लेकर ही उनकी सहायता से तत्त्व का महल' खड़ा करते हें। 

पुराण आदि शास्त्रों के अन्दर इस लौकिक उपादान की ही प्रधानता 
'है। देश' के विशाल जन-समाज के विश्वास, रुचि, ध्यान-मनन को यहाँ 
बहुधा अधिक परिमाण में प्रकट होने का सुअ्रवसर मिला है; अतएव 
कहावतों, किवदन्तियों-उपाख्यानों आदि को बिल्कुल छोड़कर इसके श्रन्दर से 
'किसी विशुद्ध तत्त्व को छान निकालने की चेष्टा को व्यर्थ प्रयास ही 
कहना होगा । 

दाशनिक दृष्टि में लक्ष्मी विष्णु से अभिन्न हें, वे शक्तिमान्‌ विष्णु 
की ही शक्ति मात्र हें; लेकिन लौकिक दृष्टि में विष्ण और लक्ष्मी पति- 
पत्नी मात्र हें। इसीलिये शिव-शक्ति का दाशेनिक तत्त्व कुछ भी क्‍यों 
न हो, लौकिक विश्वास में वे साफ ही पति-पत्नी हँ। साधारण जनता अपने 
समाज-बोध द्वारा ही धर्म-बोध का निर्माण करती है। इस समाजबोध 
द्वारा ही सभी जगह शंक्ति और शक्तिमान्‌ की पति-पत्नी के रूप में 
कल्पना की जाती है। लेकिन देवताग्रों के संबंध में यह पति-पत्नी-रूपी 
समाज-बोध पहले का है, या शक्तिमान्‌-शक्ति कां तत्त्व-बोध, इसे 
साफ-साफ नहीं बताया जा सकता। बहुधां दोनों बोध एक दूसरे के 
यूरक होते हं; समाज-बोध भी अध्यात्म-तत्त्ववोध के द्वारा प्रभावित होता 
है, दूसरी ओर अध्यात्म-तत्ववोध भी समाज-बोध के द्वारा विचित्र ढंग से 
रूपायित होता है। 

(क ) पुराणादि में लक्ष्मीसम्बन्धी किवदन्ती और उपाख्यान 


पुराणों आदि में हम विष्णु के वर्णन में प्रायः सर्वत्र देखते हैं कि वे 
लक्ष्मीपति, श्रीपति, रमापति, कमलापति, श्रीनाथ, श्रीकान्त, लक्ष्मीकान्त 
आदि हैं । लक्ष्मी भी विष्णुप्रिया या हरिप्रिया, विष्णुवक्षोविलासिंनी, 
वेष्णवी, नारायणी हैं। विष्णु लक्ष्मीमुखाम्बुजमधुत्रतदेवदेव' ', 'लक्ष्मीमुख- 
पद्मभ्‌ ग',' 'लक्ष्मीविलासांग',' 'रमामानस-हंस',' हैं। पुराण शआ्रादि में. लक्ष्मी 
(१) पद्मपुराण (क्रियायोगसार), १६८ 
(२) वही, ४४७५ 
(२) वही, भूमिखंड, १६॥५४ 
(४) गोपालतापनी, ३६ 
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( ४१ ) 


के इस विष्णुपत्नीत्व की प्रगति के फलस्वरूप उन का विष्णु-शक्ति-हपत्व 
मानों अनेक स्थानों पर ढक॑ गया है। इसीलिए जगह-जगह हम देखते हैं 
कि विष्णु जितंने भी श्रीपति या लक्ष्मीपति क्‍यों न हों, जगत्‌-सृष्ठटि 
आदि प्रकृति या माया शक्ति के द्वारा ही होते हैं और प्रकृति या माया- 
शक्ति से लक्ष्मीरूपा आदिविष्णुशक्ति का सर्वत्र सम्बन्ध नहीं दिखाया 
गया है। 

पुराणों में लक्ष्मी की उत्पत्ति के बारे में अनेक उपाख्यान प्रचलित 
हैं, उनमें दो उपाख्यान प्रधान लगते हैं; लगता है कि ये दोनों उपाख्यान 
ही पहले एक दूसरे से स्वतन्त्र रूप से गढ़े गये थे; पुराणकारों ने सर्वत्र 
इन दोनों उपाख्यानों को जैसे तैसे एक कर दिया है। पहले उपाख्यान 
के अनुसार स्वायम्भुव मनु ने रुद्रजाता शतरूपा देवी से विवाह किया। 
इस देवी के गर्भ से मनु के प्रियत्नरत और उत्तानपाद नामक दो पुत्र और 
प्रसूति तथा आक्ृति नाम की दो कन्याएँ पैदा हुईं। दक्ष ने प्रसृति से शादी 
की और प्रसूति से चौबीस कन्याएँ पैदा हुईं । इन चौबीस कन्याओं 
में-श्रद्धा, लक्ष्मी, धृति, तुष्टि, पुष्टि, मेधा, क्रिया, बुद्धि, लज्जा, वपु, 
शान्ति, सिद्धि और कीति इन तेरह दक्ष कन्याओ्रों को धर्म ने पत्नी 
रूप में स्वीकार किया । रुयाति, सती, सम्भूति, स्मृति, श्रीति, क्षमों, 
सनन्‍्मति, अनसूया, श्रर्जा, स्वाहा, और स्वधा इन ग्यारह दक्ष-कन्याओ्रों को 
भूगु, भव, मरीचि, अंगिरा, पुलस्त्य, पुलह, क्रतु, अत्रि, वशिष्ठ, वह्ि 
और पितृगणों ने ब्याहा । इस धर्म के औरस से लक्ष्मी (चला ) के 


गर्भ में दर्प नामक पुत्र पैदा हुआ । विष्णुपुराण के बादवाले अध्याय में 


हम देखते हैं कि भृगु-पत्नी ख्याति के गर्भ में धाता-विधाता नाम के दो 
पुत्र और लक्ष्मी नामक कन्या पैदा हुईं; इस भृगु-कन्या लक्ष्मी ने ही देवदेव 
नारायण को पति के रूप में वरण किया ।' इस प्रकार दिखाई पड़ रहा है कि 
लक्ष्मी या तो प्रसूति के गर्भ से दक्ष-कन्या या ख्याति के गर्भ से भगु- 


कन्या हँ। इन सारे वणनों से पुराणों में प्रशन्‍न उठा है कि श्रति प्राचीन 


(१) विष्णुपुराण, १॥७३१४-२६, पद्मपुराण, सृष्टिखंड, ३।१८३ आदि; 

गरुड़ुपुराण, ५२४-२६ । क्‍ 

(२) विष्णुपुराण, १-८-१३; वायपुराण, २८-१-३; ब्रह्माण्डपुराणं,. 

२९-१-३; कूमंपुराण पूर्वभागं, १३-१॥ वायूपुराण के मत से लक्ष्मी के 

गर्भ से बल व उत्साह नामक दो पुत्र पैदा हुये। जो स्वगंचारी हूँ 

आर जो पुण्यंकर्मा हें श्रौर॑ देवगंण के विमान को ढोंनेवाले हें, वे सेंभों 
इसे लक्ष्मी यो श्री दंवों के मानसंपुंत्र ह | 


॥। 
है  । 


2 #मु 
हे मर हे हट 


( हरे ) 

काल से सुनायी पड़ता है कि लक्ष्मी समुद्रोज्भूवा हैं, क्षीराब्धि से कमलासन 
पर उनका आविर्भाव हुआ है--तो फिर उनका देवकन्या या ऋषिकन्या: 
होना कैसे सम्भव होता. है ? इस प्रइन को देखने से लगता है कि समुद्र- 
मंथन से क्षीराव्यि से कमलासना लक्ष्मी के आविर्भाव की किवदन्ती ही 
प्राचीनतर है। परवर्ती काल में स्वायम्भुव मनु से मानव सुष्टि के प्रसंग 
में लक्ष्मी के सम्बन्ध में देव-ऋषि-घटित नया उपाख्यान गढ़ उठा है; 
बाद में दोनों उपाख्यानों को बड़े ढीले-ढाले ढंग से जोड़ दिया गया है। 

लक्ष्मी के क्षीरार्णव से आविर्भाव के सम्बन्ध में पुराणों में जो वर्णन 
मिलते हैं वे एक प्रकार से इस तरह हैं। शंकरांश में उत्पन्न दुर्वासा 
मुनि ने एक विद्याधरी से सनन्‍्तानकपुष्प की दिव्य सुगन्धित माला माँग ली 
और देवराज इन्द्र को उपहार दिया। श्री की निवासभूता वह माला 
इन्द्र ढ्वारा अवहेलित हुई, दुर्वासा ने इन्द्र क्रो शाप दिया .कि उनका 
(इन्द्र का) त्रैलोक्य .प्रनष्टलक्ष्मीक' होगा.। इस प्रकार दुर्वासा के शाप से: 
तीनों लोक की “श्री” या लक्ष्मी का विनाश. या. अन्तर्धान होने पर. हतवीयय॑ 
हतश्री देवगण असुर द्वारा पराजित होकर स्वगं॑श्रष्ट हुए । - पितामह 
ब्रह्मा को लेकर देवगण देवादिदेव विष्णु की शरण ली, विष्णू ने देवासुरों 
को समुद्र-मंथन का उपदेश दिया, उस समुद्र-मंधन के. फलस्वरूप 
- . . . ततः स्फ्रतकान्तिमती विकासिकमले स्थिता । 

श्रीदेवी पयसस्तस्मादुत्थिता भृतपंकजा ॥॥ 
(विष्णुपुराण, १।९।९६) 

तब महषिगण ने श्रीसूक्‍्त के द्वारा उनका स्तव किया, विश्वावसु 
प्रमुख गन्धवेंगण उनके सामने गाने लगे, घृतात्वी आ्रादि प्रमुख अ्रप्सरागण नाचने 
लगे, गंगादि सरिताएँ देवी के स्तानार्थ श्रा पहुँची, दिग्गज गण ने हेमपात्र 
लेकर सर्वेलोकमहेश्वरी उस देवी को स्तान करा दिया; क्षीरोदसागर नें 
खुद रूप धर कर . अम्लानपंकजा- माला दी और स्वयं विश्वकर्मा ने देवी: 
के अंगों के भूषण बनाये। इस प्रकार स्ताता, भूषण-भूषिता” और दिव्य- 
माल्याम्बरधरा हो कर उस देवी ने सब के सामने विष्ण के वंक्ष:स्थल पर 
आश्रय लिया । 

समुद्र-मंथन से लक्ष्मी के आविर्भाव के वर्णन के बाद पुराणों में 
कहा गया है कि भूगुपत्नी ख्यातिं में उत्पन्न श्री (अभ्रथवा मतान्तर में दक्ष 


ज््डी 


कन्या श्री) देवदानवों के अश्रमृतमंथन से फिर उत्पन्न हुई; अर्थात्‌ लक्ष्मी का “४८० 


देवकन्यापत या ऋषिकन्यापन लक्ष्मी का पुनराविभाव है । इस प्रसंग 
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के. अध्योपज पीर १०० की 


( श३े ) 


न्‍ै 


में विष्णुपुराण में कहा गया. है कि जगत्स्वामी देवदेव जनादेन जेसे बार- 
बार नाना प्रकार से अवतार लेते हैं, उनकी सहायिका' श्री या लक्ष्मी देवी 
भी वैसा ही करती हैं। हरि जब आदित्य (वामन) हुए थे, लक्ष्मी 
तब फिर कमल से उत्पन्न हुई थी; जब भार्गव राम हुए, तब यह धरणी 
बनी थी; राधव के लिये सीता; #ष८्णजन्म में रुक्मिणी और दूसरे दूसरे 
अवबतारों में भी ये विष्ण की सहायिनी रही हैं । ये देवत्व में देवदेहा 
और मनष्यत्व में मानषी बनकर विष्ण के देह के अनुरूप आत्मतन्‌ ग्रहण 
करती हूँ। 

नारदीय-पुराण, धर्मपुराण, और कूर्मपुराण में लक्ष्मी और सरस्वती 
शिव-दुर्गा की कन्या हैं। बंगाल में शरतकालीन दुर्गा-पूजा के समय भगवंती 
की जो प्रतिमा बनाई जाती है उसमे दुर्गा-मूर्ति के दाहिने ग्रौर बाँए ह 
दुर्गा की दो कन्याश्रों तथां कारतिक-गणेश, दो पुत्रों की मूर्तियाँ रहती है। 
ये दोनों कन्यायें जया-विजया नामसे परिचित हैं; लक्ष्मी-सरस्वती के 
रूप में भी परिचित हैं; देवी के देक्षिण की कन्यामूर्ति कमलवर्णा कमलासना 
और कमलहस्ता होती हैं; बाँएँ की मूर्ति द्वेतपद्मारूढ़ा या मरालवाहना 
आऔर वीणाहस्ता होती है। बंगाल की लोकोक्तियों में लक्ष्मी कातिक की 
स्त्री हैं। कभी-कभी लक्ष्मी कीं गणेश की स्त्री के रूप में भी कल्पता 
की जाती है। इसका कारण शायद यह. है कि दुर्गॉपूजां में देवी के 
दस्य-प्रतीक नवपत्र को बहुधा - गणेश के बंगल में ही स्थापित किया 
जाता है। साजन्निध्य हेतु इस नवपंत्र को गंणेश की स्त्री समझने की 
गलती की जाती है। यह हस्यरूपी नवपंत्रिका स्त्री कोजागर लक्ष्मी 
पूजा में लक्ष्मी प्रतीक के रूप में पूजी जोती है; शायद इसी प्रकार से लक्ष्मी 
फिर गणेश की पत्नीं बनाई गई हँँ। माकेण्डेय-पुराण (अठारह और 
उन्‍्नीस अध्याय) में लक्ष्मी दत्तात्रेयथ ऋषि कीं पत्नी हैं । असुरगण द्वारा 
लाड्छित देवगण दत्तात्रेय की शरण में गये;  दत्तात्रेय की पत्नी लक्ष्मी के 
रूप पर मुग्ध होकर देव-गण उन्हें हर कर सिर पर उठाकर ले गये; 
लक्ष्मी के इस प्रकार से मस्तक पर स्थापित होने के कारण देवताओं 


की विजय हुई। 
प्रसंग-क्रम. में हम देख सकते हैं कि लक्ष्मी की प्राचीन मति .की कल्पना 


के अन्दर गजलक्ष्मी की प्रसिद्धि है । इस गजलक्ष्मी की कल्पना साधा- 
रणत: इस प्रकार है--समुद्र के अन्दर एक विकसित कमलपर लक्ष्मी 





१. विष्ण-पुराण, १॥६ अ्रध्याय । दूसरों पुराणों में भी यही वर्णन 
मिलता है। 


( «४ ) 


खड़ी हूँ, उनके दोनों श्रोर से दो हाथी सूड़ों से स्वर्ण-कुम्भ के जल से 
(भ्रथवा केवल सूड़ों के जल से) उन्हें नहला रहे हैं। हम लोगों ने 
श्रीसक्‍्त में ही देखा है कि, लक्ष्मी नाना प्रकार से कमल से सम्बन्धित 
हैं । यह श्री या लक्ष्मी सृष्टिरूपिणी हैं; सभी देशों में पद्म सृजनी- 
शक्ति का प्रतीक माना जाता है, इसीलिये विष्णु के नाभि-कमल में 
प्रजापति ब्रह्मा के अवस्थान की कल्पना की गई है। इसलिये लक्ष्मी 
छुरू से ही पद्मा, पद्मासना, पद्मरूपा, या कमला, कमलासना, कमलालया 
हैं। इस कमल का उद्धव जल से होता है। क्‍या इसीलिये लक्ष्मी के 
समुद्र से उद्धव की कल्पना की गई है ? हमने श्रीसूक्‍त में ही देखा है 
कि लक्ष्मी, पद्मा, पद्मवर्णा, पद्मस्थिता, और शआार्द्री' हैं। इस पद्म और 
सागर से लक्ष्मी के सम्बन्ध के कारण ही परवर्ती काल में राधा 'पदुमिनी' 
के पेट में सागर के घर में (शअ्र्थात्‌ सागर के औरस और पदुमिनी के 
गर्भ में) पैदा हुई थी।* विष्णुपुराण में देखते हैं कि, समुद्रोड्ध ता, 
पद्मासना, लक्ष्मी को दिग्गजगण आ कर हेमकुंभ से स्नान करा रहे 
हैं । क्‍या इसी प्रकार से समुद्र के अन्दर पद्मस्थिता लक्ष्मी 
के साथ दोनों ओर गज की कल्पना गढ़ उठी थी ? हाँ, गजलक्ष्मी का 
एक और रूप मिलता है, वह और भी दुर्बोष्य है। इस प्रकार पद्म- 
स्थिता लक्ष्मी एक हाथ से एक हाथी को पकड़ कर ग्रास कर रही हैं, 
झऔर फिर उसे वमन करके निकाल रही हैं। यह कल्पना कैसे उत्पन्न 
हुई, इस बात को साफ-साफ न समझ पाने पर भी इसका प्राचीन आधार 
है इस बात का श्रीसृक्‍त के पुष्करिणी' शब्द की व्याख्या के प्रसंग में 
हमने उल्लेख किया है । किसी-किसी ने इस कल्पना के अन्दर बौद्ध 
उपाख्यान में बुद्धेवेव के मातृगर्भ में आविर्भाव के पहले बुद्ध की माता 
मायादेवी का हाथी निगलने और वमन करने के सपने का प्रभाव देखा 
है। लेकिन इस प्रसंग में एक और पौराणिक तथ्य लक्षणीय है। पुराणों में 


१. देखिये--तस्मिन्‌ पद्म भगवतों साक्षात्‌ श्रोनित्यमेव हि। 
लक्ष्म्यास्तत्र सदा. वासो मृतिमत्या न संशयः ॥। 
ब्रह्माण्ड-पुराण ३६।८: 
२. श्रोकृष्णकोतंन । 
३. सोलहबोों शताब्दों के मंगलकाव्य के प्रसिद्ध कबि मुकुन्दराम ने अपने 
चण्डी-मंगल काव्य के धनपति' के उपाख्यान में जिस कमलस्थकामिती का वर्णन 
किया है, उसमें भी लक्ष्मो को इसी हस्तिग्रासकारिणो श्रोर हस्तिबसनकारिणो 


मृति का परिचय मिलता है । 





३५७.३-२ २०... ... - 
 अ्ककए खडे बे रच 


( ४५५ ) 


घटित और अघटित को समान बनानेवाली विष्णुविष्णुप्रभा के वर्णन में 
स्थान-स्थान पर कहा गया है कि यह देवी सदेवासुर-मनुष्य सारे संसार का 
ग्रास. करती है और फिर सृजन करती है ।' क्‍या यही लक्ष्मीदेवी के गज- 
भक्षण और गज-मोक्षण का तात्पर्य है? क्‍या हाथी जैसा विशाल पशु 
विराद विद्व-बह्माण्ड का ही प्रतीक मात्र है ?' तन्त्रसार' आदि अ्नन्‍्यों में 
हम लक्ष्मी का जो ध्यानमन्त्र पाते हैं, वहाँ लक्ष्मी के दोनों ओरे 
हेमकुम्भधारी करिद्य का उल्लेख देखते हैं ।* 


खिल-हरिवंश में देखते हैं कि श्री, धी, और सन्नति नित्य कृष्ण में 
विराजमान हैं। विष्णु-पुराण में विष्णुदक्ति महामाया भूति, सन्नति, 
कीर्ति, क्षान्ति, द्यो, पृथ्वी, धृति, लज्जा, पुष्टि, ऊषा, कही गई है।* 
दूसरे पुराणों में भी बहुतेरी प्रकार की शक्तियों का उल्लेख दिखायी पड़ता 
है । शक्ति के इस प्रकार के बहुतेरे उल्लेखों की बात हमने पंचरात्र ग्रन्थों 
में देखी है। तन्त्रसार में ईश्वरी, कमला, लक्ष्मी आदि लक्ष्मी के बारह 
नाम और स्कन्‍्दपुराण में लक्ष्मी, पद्मालया, पद्मा, कमला, श्री, धुति, क्षमा 
आदि सत्तरह नामों का उल्लेख पाते हूँ । विष्णु की श्री और भू इन दो 
शक्तियों या श्री, भू और लीला इन तीन शक्तियों का उल्लेख भी बहुत 
मिलता है। ब्रह्म-पुराण में लक्ष्मी और अलक्ष्मी में काफी कलह दिखाई 
पड़ता है। ब्रह्मवेवर्ते, मार्कण्डेय, स्कन्द आदि पुराणों में लक्ष्मी के प्रिय- 
अप्रिय व्यक्ति, कार्ये और स्थान का विशद विवेचन है। 

पहले ही कहा है कि पुराणों के अन्दर लक्ष्मी के कई वर्णन हैं जो 
साफ ही किसी तत्त्व पर आधारित नहीं हैं, उनमें लक्ष्मी के सम्बन्ध में 
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(१) श्रनयेव जगत्‌ सर्व सर्देवासुरमानुषम्‌ । 
मोहयामि द्विजश्रेष्ठा ग्रसासमि विसुजासि च ॥। 
कम-पुराण (पुरे भाग) १॥३५ 
(२) परवर्तो काल के कबीर श्रादि की प्रहेलिका-कविता में इस भाव 
का श्राभास मिलता है। 
(३) कान्त्या काञचन-सन्निभा हिमगिरिप्रख्येब्चतु्िगंज- 
हेस्तोत॒क्षिप्तहिरण्मयामृतघट रासिच्यमानां श्रियम्‌ । इत्यादि । 
तुलनीय--माणिक्यप्रतिमप्रभां.. हिसनिभैस्तुंगेश्चतुभिगेजे- 
हेस्‍्तग्राहितरत्नकुम्भसलिलेरासिच्यमानां सदा । इत्यांदि । 
(४) १०१७३ (बंगवासी) शब्दकल्पत्रुम में उद्धृत । 
(५) ५।१८१ 


( ४६ ) 


जनता में जो साधारण विश्वास है, उसी का पूर्ण ढंग से वर्णन किया गया 
है । ब्रह्म-वेवर्त पुराण में कहा गया है कि मल प्रकृति के. अन्दर जो द्वितीय 
शक्ति है, जो शुद्धसत्त्व-स्वरूंपा है, वहीं परमात्मां विष्णू की लक्ष्मी हैं। 
वे सम्पंत्ति-स्वरूप, हैं, सारी ,सम्पदांग्रों की. अधिष्ठात्री देवता हैं। वे मनो- 
हारिणीं, दान्ता, शान्ता, सुशीला, मंगलदायिनीं, लोभ, मोह, काम, क्रोध, 
अहंकार झादि दोषों से रहित हैं। वे पतिभक्ता .की अनरक्ता, पतिक्रता, 
आदिभता, भगवद्‌-प्राणतुल्या, प्रेमपात्री और प्रियभाषिणी हैं। वे शस्य- 
स्वरूपा हैं, अतएव जीवन की जीवन-रूपिणी हैं, महालक्ष्मी हैं । वह बेकुण्ठ 
में विष्णु-सेवापरायणा,' स्वर्ग में स्वर्गलक्ष्मी, राजभवन में राज्यलक्ष्मी 
मर्त्य में गृहलक्ष्मी हैं। वे सभी प्राणियों और, .वस्तुओं की शोभास्वरूपा 
हैं! नंपति की प्रभास्वरूपा, वणिक्‌ की वाणिज्यस्वरूपा, चंचल की 


चंचला हैं। विष्णु-पुराण के एक स्थल पर लक्ष्मी का वणन स्पष्ट 
तत्वमलक न होने पर भी गंभीर भाव द्योतक है। वहाँ कहा गया 'है 
कि विष्णु की वह अनुंगामिनी श्री जगन्माता और नित्या हैं; विष्णु 
जैसे सर्वगत हैं, ये भी उसी तरह हैं। विष्ण श्रर्थ हैं, ये वाणी हैं! 
हरि नंय (उपदेश) हूं, ये नीति हैं। विष्णु बोध हैं, ये बुद्धि हैं। विष्णु 
मे हैँ, थे सतक्रिया हैं। विष्णु संष्टा हैं, ये सृष्टि' हैं। श्री भूमि हैं, 
हरि भूधरं हैं; भगवान्‌ सन्‍्तोंष हैं, लक्ष्मी शाश्वती तुष्टि हैँ । श्री इच्छा 
हैं, भगवान्‌ काम' हैं; 'विष्ण यज्ञ हैं, श्री दक्षिणा हैं; आच्य-आ्राहृति ये देवी 
हैं, जनादेन पुरोडांश 'हैं। लक्ष्मी पत्नीशाला हैं, मधुसूदन प्रागवंद् हैं; 
लक्ष्मी चिति हैं (ईंटों कीं बनी यज्ञ की वेदी), हरि यूप हैं; श्री दृध्या हैं, 


डे 


भगवान्‌ कुश हैं। भगवान्‌ सामस्वरूपी हैं, कमलालया उदगीति हैं; 


लक्ष्मी स्वाहा हैं, वासुदेव जगन्नाथ.“ हुताशन हैं । भगवान्‌ गौरिशंकर 
हैं, भूति गौरी हैं; केशव -सूर हैं, कमलालया उनकी प्रभा हैं । विष्णु 
पितृगण' हैं, पद्मा झांश्वत तुष्टिदा स्वधा हैं; श्री थ्यो हैं, और विष्णु 
अतिविस्तर अवकाश हैं। श्रीधर शशांक हैं, श्री उन्हीं की अनपायिनी 
कान्ति हैं। लक्ष्मी धृति जगच्चेष्टा हैं, हरि सर्वत्र जानेवाली वायु हैं। 
गोविन्द जलधि हैं, श्री उनकी तठभूमिः हैं। लक्ष्मी इन्द्राणी हैं, मधुसूदन 
देवेन्द्र हैं ।. . .लक्ष्मी ज्योत्स्ता हैं, सर्वश्वर हरि प्रदीप हैं; जगन्माता श्री 
लता हैं, विष्णु द्रम हैं। श्री विभावरी हैं, चक्रगदाधर देव दिवस हैं; 


(१) तुलनीय- त्व॑ लक्ष्मीश्वार्रूपानाम । 
कर्मपुराण, पूर्व भाग, १२२१६ (बंगगवासी ) 
(२) ब्रह्मवेवर्त, प्रकृतिसण्ड, १।२२।३० (बंगवासी ) 
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( ४७ ) 


विष्णु वरप्रद वर हूँ, पद्मवनतालया वधू हैँ। भगवान्‌ नद हैं, श्रीन दी ह; 
पुण्डरीकोक्ष ध्वज हैं,, कमलालया उनकी पताका हैं। लक्ष्मी तृंष्णा हैं 
नारायण लोभ हैं; लेक्ष्मी रति हैं, गोविन्द राग हैं। अथवा अधिक 
कहने की जरूरत नहीं, संक्षेप में कहा जाय, तो देव ति्येक्‌ मनुष्य आदि 
में भगवान हरि पुरुष हैं, लक्ष्मी स्त्री हैं। 

(ख) तार्विक दृष्टि से पुराण-बर्णित विष्णुद्क्ति ओर विष्णुसाया 


की दृष्टि से विचार किया जाय तो सभी पुराणों में ईश्वरवाद 
की, एक समनन्‍्वय-दृष्टि दिखाई पड़ती है। इस समन्वय-दृष्टि के फलस्वरूप 
'पुराणों में सभी परस्पर विरोधी उपाख्यानों और मतों के अन्दर भगवतृ- 
'तत्व के सम्बन्ध में एक सामान्य एकता दिखाई पड़ती है। हाँ, यहाँ हम 
“जो समन्वय-दृष्टि देखते हैँ, उसमें स्पष्ट दार्शनिक-बोध की अपेक्षा 
साधारण लोगों में प्रचलित एक साधारण धर्मबोध का प्राधान्य दिखाई 
पड़ता है; लेकिन भारतीय धर्ममत के इतिहास में भगवतृ-तत्त्व के समन्वय- 
वाद का एक विशेष परिणत रूप हम श्रीमत्‌भगवदगीता में पाते हैं । 
गीता में जिस पुरुषोत्तमवाद- का परिचय मिलता है, उसी पुरुषोत्तमवाद 
की नाना ,प्रकार की अभिव्यक्ति मानो हम पुराणादि शास्त्रों में पाते हैं। 
अपने विवेचन. के अनुसार हम तत्त्व की दृष्टि से पूर्व विवेचित पंचरात्रोक्‍त 
वासुदेव-तत्त्व, काइसीर-शैव दर्शतोवत परम शिव-तत्त्व, पुराण आदि में विवे- 
चित भगवत्‌-तत्व और गीता में विवेचित पुरुषोत्तम तत्त्व के' अन्दर कोई 
मौलिक पार्यक्य नहीं पाते हैं। गीता या और किसी विशेष उत्स से ही 
यह मत पुराणादि में फल गया है, ऐसी बात हम नहीं कहेंगे; हमें लगता 
है कि यह एक विशेष भारतीय दृष्टि है। भिन्न-भिन्न शास्त्रों में भिन्न- 
भिन्न दृष्टिकोणों के अन्दर से यह पुष्ट हुआ है। 
गीता में कहा गया यह पुरुषोत्तम-तत्त्व क्या है ? क्षरों और अक्षर” 


भ्े दोनों पुरुष ही ब्रह्म कै दो रूप हैं; क्षग्य, मत्यें, भूत, सभी क्षर हैं, 
और परिवर्तनहीत कृटस्थ चैतन्य पुरुष ही अ्रक्षर हैं। जो पुरुषोत्तम 





(१) १।८॥१५-३२ 

(२) गीता महाभारत का ही एक श्रंग है या नहीं इस विषय में बहुतेरे 
'पण्डितों ने सन्देह प्रकट किया है। बहुतों की कहना है कि बहुत बाद में 
'इसे महाभारत में जोड़ा गया है। इस प्रकार के मत अगर सत्य भी हों 
तो गीता प्रचलित अठारह पुराणों से प्राचीनतर है इसमें शायद किसी 
को सन्‍्देह नहीं होगा । 


( #८ ) 


परमात्मा हँ--जो अव्यय ईश्वर होकर तीनों लोक में प्रवेश करके तीनों 
लोकों का भरण कर रहे हैं, वे इस क्षर और अक्षर दोनों से ऊपर हैं, 
दोनों ही से अलग हैं। वे क्षर से परे हैं, अ्रक्षर से उत्तम हैं, इसीलिये 
लोक और वेद में उन्हें पुरुषोत्तम' कहा ग. है।' क्षर और अक्षर 
सब कुछ उन्हीं में विधृत है, और सब को विधृत करके भी वे सबसे 
परे अ्रवस्थान कर रहे हैं। इसलिये यह पुरुषोत्तम ईदवर प्रकृति से परे 
हैं (यो बुद्धे: परतस्तु सः); सत्त्व, रजः, तम आ्रादि गृण उन्हीं से उत्पन्न 
होते हैं, लेकिन वे उनके अन्दर नहीं हैं। वे गुणमय होकर भी गृणातीत 
हैं। सारा विश्वब्नह्माण्ड उनसे उत्पन्न हुआ है और उन्हीं की शक्ति 
में विधृत हैं; अव्यक्त मूत्ति में वे सारे विश्व में व्याप्त हैं, लेकित उनके' 
अन्दर सारे भूतों का अ्रवस्थान होने पर भी वे किसी के अन्दर नहीं 
हैं। यह त्रिगुणात्मिका प्रकृति उनकी अपनी ही प्रकृति है (प्रकृतिं स्वाम- 
वष्टम्य )--उसी में पुरुष के रूप में अधिष्ठान करके वे सब कुछ का' 
सृजन करते हैं; उन्हीं की अध्यक्षता में प्रकृति सब कुछ प्रसव करती है, 
यही जगत्‌ के परिवर्तत का कारण है। यह महदूब्ह्म-प्रकृति ही योनि 
है, उसी में वे गर्भाधान करते हैँ, इसीके फलस्वरूप सब कुछ की 
उत्पत्ति होती है। यह गुणमयी' प्रकृति ही उनकी मायाशक्ति है; यह 
माया भी देवी माया है, पुरुषोत्तम की ही आश्चिता माया है; अपनी माया- 
शक्ति का ही अवलम्बन करके वे' अपने को जगदाकार में परिवर्तित 
करते हैं। 
पुराणादि में हम मायातीत प्रकृति के ऊपर अवस्थित परम देवता" 
का ही नाना प्रकार से उल्लेख पाते हैं। स्वरूपावस्था में वे भ्रविकार 
नित्य परमात्मा, सदेकरूप हैं; वे माया या प्रकृति के दूसरे (उस) पार 
अवस्थित हैँ। लेकिन वे उस पार अवस्थित होने पर भी जो कुछ हुआ 
है, इदं रूप में जो कुछ परिद्द्यमान है और जो कुछ भविष्यत्‌ है--जो 
कुछ चर और अचर है--जों कुछ है और नहीं है--यह सब कुछ वे ही 
हैं । जिनमें जगत्‌ प्रतिष्ठित है, मगर जगत्‌ के द्वारा जिन्हें देखा नहीं 
जा सकता है, अपना माया-जाल फैलाकर जो ब्रह्मादिस्तम्ब तक विश्व में 


(१) गीता १५॥१६--१८ 

(२) गीता ३॥४२, ७१२ 

(३) विउ्णपुराण, १।२।१। (४) मत्स्यपुराण (पंचानन तकरत्न सम्पा- 
दित), १६४।२७-२८;  १६७॥५०-६० 
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( ४६ ) 


व्याप्त हैं, वे ही नारायण पुरुष हैं। समुद्र के जल में लहरों की भाँति 
जिनसे अनन्त भूत उत्पन्न होते हैं, और फिर जिनके अन्दर सब लोप 
हो जाते हैं, वही भगवान्‌ वासुदेव हैं ।* 

यह भगवान्‌ पुरुषोत्तम नित्यशक्तियुक्त हैं। यह शक्ति साधारणत: 


दो रूपों में कीत्तित होती हैं। एक गणातीत स्वरूप-शक्ति के रूप में और 


दूसरी गुणाश्रया शक्ति के रूप में । जो शक्ति वाणी एवं मन के परे और 
अ्रगोचरा है, विशेषणहीना है, केवल ज्ञानियों के द्वारा ही परिच्छेद्या है, वही 
ईदवरी पुरुषोत्तम की स्वैरूपभूता पराशक्ति है। और सर्वभूतों में जो 
गुणाश्रया शक्ति है वही अपरा शक्ति है। यह परा-शक्ति युक्त ब्रह्म 
ही अमूत्त अक्षर-त्रह्म हैं, और गुणाश्रया अपरा शक्ति के साथ जगत्‌ ब्रह्माण्ड 
के रूप में मूत्त जो रूप है, वही क्षर-ब्रह्म है। एकदेशस्थित अग्नि की ज्योति 
जैसे विस्तारिणी होती है, उसी तरह ब्रह्म श्रपनी इस गुणाश्रया विस्तारिणी 
शक्ति के द्वारा जगत्‌-रूप में परिणत हैं। अग्नि से आसच्नता के कारण 
या दूरी के कारण, जैसे ज्योति में बहुत्व या स्वल्पत्वमय बहुतेरे प्रकार के 
भेद होते हैं, उसी प्रकार पुरुषोत्तम से सान्निध्य या दूरत्व के कारण इस 
शक्ति के अन्दर भी बहुतेरे प्रकार के भेद दिखाई पड़ते हैँ। त्रिभुवन- 
विस्तारिणी प्रधानभूता विष्णु-शक्ति के अन्दर सर्वव्यापी चेतनात्मा विष्णु 
उसी प्रकार से अवस्थान करते हैं; जिस प्रकार से लकड़ी में आग या 
तिल में तेल वर्त्तमान रहता है। सर्वभूतों के अन्दर आत्मभूता जो विष्णु- 
शक्ति है, उसी के द्वारा ही पुरुष और प्रकृति दोनों ( नियम्यनियन्तृभाव 
से) संश्रयर्र्भी बन कर रहते हैं, और सृष्टि से पहले यह विष्णु-दक्ति 
ही क्षोभकारणभूता होकर परस्पर-संश्रित पुरुष-प्रकृति के अन्दर पृथक्‌ भाव 


(१) मत्स्य-पुराण, २४४११६,२६- (२) वही, २४५१२३ (३) विष्णुपुराण, 
१११९६॥७६-७७ 

(४) हे रूपे ब्रह्मणस्तस्य मूर्त चामूतमेव त्न। 
क्षराक्षस्वरूपे ते सर्वभृतेष्ववस्थिते ॥। 
श्रक्षेर तत्‌ परं ब्रह्म क्षरं सर्वेमिदं जगत्‌ । 
एकदेशस्थितस्पाग्नेज्योत्स्ता विस्तारिणी यथा ॥॥ 
परस्य ब्रह्मगः शक्तिस्तदेतरखिलं जगत १ 
तत्राप्यासझदूरत्वाद  बहुत्वस्वल्पतामयः ॥ १॥२२।५३-५५ 


६: हक “) 


का कारण होती है।' वायु जैसे जलकणागत शैत्य धारण करती है, मगर 
उससे मिल नहीं जाती, उसी प्रकार विष्ण की जगतृ-शक्ति 
प्रधान-पुरुषात्मिका होकर भी प्रधान-पुरुष से कभी नहीं मिलती है । इस घरा 
विष्णु-शक्ति का श्राश्रय करके ही देवतागण अपने अपने कामों में लगते 
हैं। इस परा-शक्ति के रूप में विष्णु स्वयं ही मूल-प्रकृति हैं।' विष्णु- 
पुराण में अन्यत्र इस तीन प्रकार की शक्ति की बात कही गई है, पहली 
है परा शक्ति, दूसरी है क्षेत्रज्ञाख्या अपरा शक्ति और तीसरी है कर्म- 
संज्ञा अ्रविद्या शक्ति। क्षेत्रज्ञाख्या शक्ति ही जीवभूता शक्ति है। कर्म- 
संज्ञा शअ्रविद्या शक्ति के प्रभाव से यह क्षेत्रज्ञा शक्ति संसार में अखिलताप 
भोगती है और इस अ्रविद्या के संस्पर्श से ही यह क्षेत्रज्ञा शक्ति सर्वभतों 
के अ्रन्दर तारतम्य भाव से लक्षित हुआ करती है। ब्रह्म का जो 
अमूर्त रूप है--जिसे ज्ञानी लोग विशद्ध सम्मात्र कहते हैं--उसके अन्दर 
ही सारी शक्तियों की मूलशक्ति निहित॑ है--वह मूलभूता शक्ति ही 
परा-शक्ति है।' इस विष्णुशक्ति को छ्वादिनी, सब्धिनी और संवित्‌ 
इन भागों में बाँठा गया है; इसके बारे में विशद विवेचन बाद में 
किया जायगा । । द 
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(१) “तु० . कू्मपुराण (पू्वेभाग):-- 
प्रकृति पुरुष चेव्रविद्याशु महेश्वरः । 
क्षो अयामास योगेन पेरेंग परमेश्वर: ।। 
यथा मदों नवस्त्री्ां यथा वा माधवों 5निलः। 
अनुप्रविष्ट: क्षोभाय तथासौ योगमृत्तिमानू ॥ . ४।१३-१४ 
मार्कण्डेयपुराण, ४६।९-१० इलोक भी यही इलोक है ॥। 
(२) विष्णपुराण५ २॥७॥२८-४२; तुलनीय--मत्स्यपुराण, सुष्टिखंड 


चतुर्थ ग्रध्याय । 

(३) विष्णशक्तिः परा प्रोक्‍ता क्षेत्रज्ञाख्या तथापरा। 
अ्रविद्या कर्मसंज्ञान्या तृतीया शक्तिरिष्यते ॥ . इत्यादि । 
६--७--६१ से । 

(४) ह्वादिनो सन्धिनी संवित्‌ त्वय्येका सर्वेसंस्थितों । विष्णुपुराण 
१--१२--६६€ 


तुलनीय--ह्वादिनी त्वथि शक्ति: सा त्वग्येका सहभाविनी 
पद्मपुराण, सूष्टिखंड, . ४--१२४ 
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पुराणादि में देखते हैं कि पुरुष और प्रकृति दोनों ही विष्ण-शक्ति के: 
श्रन्तगंत हूँ । प्रकृति को पुराणों में भिन्न-भिन्न . प्रकार से लिया गया 
है। कहीं-कहों प्रकृति ही पराशक्ति या श्राद्या शक्ति है। विष्णु-पुराण 
मं. विष्णु की परा शक्ति को मूल-प्रकृति कहा गया है। ब्रह्मवेवर्तपुराण 
के प्रकृति-ख़ण्ड के प्रथम अध्याय में कहा गया है--प्र” शब्द प्रकृष्टवाचक 
है, कृति” शब्द सृष्टिवाचक है; सुष्टि में ( अर्थात्‌ सृष्टि के मामले में ) 
जो प्रकृष्ठा है वही '्रकृति' हैं। श्रुति में 'प्र' शब्द प्रक्ृष्टसत्त्ववाचक 
है, क शब्द रजोगुणवाचक है और 'ति' शब्द तमोगुणवाचक है; जो 
त्रिंगुणात्मस्वरूपा है (ब्रह्मा, विष्णु, शिव ही ये तीनों गुण है), सर्वशक्ति- 
युक्‍्ता है, और सृष्टि के कारण से प्रधान है, वही प्रकृति है। अथवा प्र” प्रथम 
वाचक है, क्ृति' सृष्टिवाचक है; जो सृष्टि की ग्राद्या है, वही प्रकृति है* 
प्रधान पुरुष परमात्मा ने योग के द्वारा अपने को दो भागों में विभक्‍त 
किया। उनके अंग का दाहिना भाग पुरुष हुआ । बाँयाँ प्रकृतिस्वरूप 
हुआ । यह श्रक्ृृति बह्म-स्वरूपा, मायामयी, नित्या और सनातनी है 
अनल की दाहिका-शक्ति की भाँति जहाँ आत्मा रहता है, प्रकृति भी 
वहीं विराजती है। यह ओश्राद्याशक्तिस्वरूपा मूल-प्रकृति सृष्टि-कार्य 
के लिए पाँच भागों में विभकत हुईं। दुर्गा हुईं प्रकृति का पहला रूप, दूसरी 
लक्ष्मी, तीसरी शक्ति हुईं सरस्वती, चौथी सावित्री, पाँचवीं राधा । 

पुराणादि में विष्णु की परा शक्ति को इस तरह शनेक' स्थलों पर 
प्रकृति या मूल-प्रकृति कहा जाने पर; भी साधारणतः प्रकृति को विष्ण की 
अपरा शक्ति माना गया है। हम लोग जिस तरह पड्चरात्र में विष्णु 
की स्वरूपभूता या समवायिन्री परा शक्ति और गृणात्मिका मायारूपिणी 


प्राकृत शक्ति की बात देख आए हैं, काश्मीर-शैवदर्शन' में जिस प्रकार 


(१) विष्णुपुराण, १--१७--३०; कूमंपुराण (उपरिभाग) ४--२६ 


(२) प्रकृष्टवाचकः प्रदंच कृतिइच सूष्टिवाचकः । 
सुंष्टो प्रकृष्टा या देंबी प्रकृति: सा प्रकीतिता ॥। 


गणे प्रकृष्टसत्वे -च  प्रशब्दो वत ते श्रतो।: 
सध्यम रजसि कुंदर्च ' तिशब्दस्तससि स्मतः ॥ 


त्रिगुणात्मस्वरूपा या सर्वेशक्तिंसमन्विता | 
प्रधान सुष्टिकारणे प्रकृतिस्तेन कथ्यतें ॥। 


प्रथमे चतंते प्रद्व कृतिइच सृष्टिवाचकः । 
सुष्टराद्या च या देवी प्रकृतिः सा प्रकोतिता॥ (बंगवासी) । 


१॥ हे श्डै $ 
बह 


७ +० 


( ६२ ) 


समवायिनी शक्ति और परियग्रहा शक्ति का भेद देख आए हैं, पुराणों में 
'एक प्रकार से शक्ति के उसी भेद को रक्षित होते देखते हैं। सृूष्टि- 
प्रकरण के वर्णन के प्रसंग में प्रकृति का जितना उल्लेख देखते हैं, वहाँ 
'सांख्य के चौबीस' तत्त्वों को ही स्थान मिला है; लेकिन सांख्य की भाँति 
प्रकृति यहाँ स्वतंत्र नहीं है, प्रकृति यहाँ भगवान्‌ विष्णु की ही प्राकृत- 
शक्ति मात्र है। इस प्राकृत-शक्ति से भगवान्‌ का कोई सीधा सम्बन्ध न 
होने के कारण भगवान्‌ को सर्वत्र ही प्रकृति के परे कहा गया है। 
वे अपने अन्दर अपने आप केवलानुभवानन्द-स्वरूप' में विराजमान हैं। 
अपनी प्रकृति के द्वारा त्रिगणात्मक सभी इदं“पदार्थों की वे सृष्टि 
करके उसके' भीतर श्रप्रविष्ट होकर भी प्रविष्ट रूप में परिभावित होते 
हैं।' इस प्रकृति के अन्दर से जो विश्व-परिणाम है, वह मूलतः वही 
'विष्णु-परिणाम ही है। इसीलिए विष्णु-पुराण में श्रुव द्वारा विष्णु का 
स्तव देखते हैं--अत्यन्त क्षुद्र एक बीज के अन्दर जैसे एक विराट न्यग्रोध 
वृक्ष निहित रहता है, संयम काल में (शर्थात्‌ विष्णु के आत्म-संहरणकाल 
में) अखिल विश्व भी उसी तरह बीजभूत विष्णु में ही व्यवस्थित रहता 


(१) शुद्धः सुक्ष्मोईखिलव्यापी प्रधानात परतः पुमान्‌ । विष्णुपुराण, 
१-०-१२--५४ 
श्रनादिरात्मा पुरुषों निर्गुणः प्रकृतेंः परः। 
प्रत्यगृधामा स्वयंज्योतिविध्व॑ं येन समन्वितम्‌ ।। 
स॒ एव प्रकृति: सुक्ष्मां देवीं गुणमयीं विभुः। 
यद्च्छपेवोपगतामभ्यपद्मयत लीलया ॥| भागवतपुराण, बंगवासी, 
३--२६--( ३--४) 
हरिहि निर्गुणः साक्षात्‌ पुरुष: प्रकृतेः परः। 
स सर्वंद्गुपद्रष्टा तं भजन्‌ निर्गुणो भवेत्‌ ॥वही, १०--पर८--५ 
(२) विदितोईसि भवान साक्षात्‌ पुरुषों प्रकृतेः परः। 
केवलानुभवानन्द-स्वरूप: सर्वेबुद्धिधुक्‌ ॥। 
स॒ एव स्वप्रकृत्येदं सृष्ट्वाग्रे त्रिगुप्नात्मकम्‌ । 
तदनु त्वं ह्प्रविष्ट: प्रविष्ट इव भाव्यसे । १०---३-- (१३--१४) 
विष्णुपुराण, २--७--३६ 
तुलनोय--भूमिरापोइनलो वायु: खे सनो बद्धिरेव च। 
. भतादिरादिप्रकृतियंस्थ रूपं॑ नतो5स्मि तंम्‌ ॥ वही, 


“बा 3, 


२२रराकान»*ी 


(३ 


( रे ) 


है: बीज से जैसे अंकुर फूटता है, अंकुर से विराट्‌ न्यग्रोध उठ खड़ा 
होता है और फैलता है, भगवान्‌ विष्णु से उसी तरह सुंष्टि होती है। 
त्वकपत्रादि के अ्रलावा केले के पेड़ का जैसे कोई अलग अस्तित्व नहीं 
दिखाई पड़ता है, उसी प्रकार जगदाश्रय विष्णु के अलावा विश्व. का 
कोई भ्न्यत्व नहीं दिखाई पड़ता है। विष्णु के नाभि-कमल (कमल है 
सृष्टि का प्रतीक) से ब्रह्मा की उत्पत्ति हुई है--उसी ब्रह्मा ने सारी 
प्राकृत सृष्टि की है, इसीलिए पुराण में ब्रह्म की ही एक-दो स्थलों पर 
प्रकृति के. रूप में कल्पना की गई है।' लेकिन अन्यत्र प्रकृति ब्रह्मा की 
प्रसृति है। 


हमने गीता में देखा है, कि प्रकृति" को ही श्रीमगवान की आत्ममाया 
कहा गया है। पुराणों में अ्रनेक स्थलों पर प्रकृति को विष्णुमाया कह कर 
वर्णन किया गया है । भागवत-पुराण में सांख्यकार कपिल के मूह से 
कहलाया गया है कि भक्तियोग के द्वारा ही प्राकृत माया के बन्धन से 
मुक्त होना चाहिए । ब्रह्मवैवर्त-पुराण में कहा गया है कि सूत्द के 
समय परमेश्वर ने माया से मिलित होकर अपनी शक्ति से इस स्थावर- 
जंगमात्मक समुदय विश्व का सुजन किया है। भागवत-पुराण में भी 
देखते हैं कि, अ्गुण विभुने गुणमयी सदसद्रपा आरात्ममाया के द्वारा ही यह 
सारी सृष्टि की है।' एक वही आत्ममाया से समस्त भूतों की सृष्टि 
कर रहे हैं; अपनी शक्ति का अवलम्बन करके ही वे अपने से सब 


(१) १॥१२३६६--६८ 


(२) प्रधानात्मा पुरा होषा ब्रम्हाणमसृजत्‌ प्रभुः॥ ब्रह्मपुराण 
(बंगवासी) १७६।७४ 


(३) षड विदत्तदगणों होषा द्वार्त्रिशाक्ष॑रसंज्ञिता ॥॥ 
प्रकृतिं विद्धि तां अह्॑स्त्व॑तुप्रसति सम इवरीम्‌ । 
सेषा भगवती देवी त्वतृप्रसृतिः स्वयम्भुव ।॥ 
चतुर्मुखी जगद्योनिः प्रकृति गौ: प्रकीतिता । 
प्रधान प्रकृतिचेव यदाहस्तत्त्वचिन्तकाः ।। 
वायुपुराण, (बंगवांसी) २३॥५३--१५४ । 

(४) ब्रह्मलण्ड, ११९ 


(५) १॥२॥३०; तुलनीय--लौंलां विदधत: स्वेरमीश्वरस्यात्ममायया । 
१।१।१८ 


( ६४ ) 


कुछ का सृजन, और फिर अपने अन्दर ही सब का संहरण कर रहे हैं। 
निर्गुण ईइवर के जो सत्त्व, रज, तम श्रादि गृणत्रय माने जातें हैं, वे माया 
के द्वारा ही होते हैं। द * 

यू भाया को विष्णु की प्राकृत शक्ति कह कर वर्णन किये जाने पर 
भी माया और प्रकृति को बिलकुल एक समझना उचित .नहीं होगा; 
प्रकृति मानो बहुत कुछ मायाशक्ति का एक विशेष क्ियात्मक रूप है।' 
तो पुराणों के अनुसार माया का स्वरूप क्या है? भागवत-पुराण में 
इस माया की एक सुन्दर व्याख्या मिलती है। वहाँ कहा गया है-- 
अर्थ के बिना जो प्रतीत होता है, किन्तु आत्मा में जो प्रतीत नहीं होता 
है (भ्र्थात्‌ सत्‌ होने पर भी जिसके परमार्थ की कोई प्रतीति नहीं है), 
उसी को मेरी अपनी माया समझना; जैसे द्विचन्द्रादि की प्रतीति, अथवा 
जैसे तम (जो रहने पर भी कभी अभिव्यक्ति नहीं पाता है) ।” तो 
माया हुई विश्वभुवनव्यापिनी भ्रमशक्ति । लेकिन वैष्णवगण ने इसे भ्रम 
मात्र न मान विलास-विभ्रम” माना है। विलास के लिए ही लीलामय 
भगवान्‌ नें स्वेच्छा से अपनी सर्वव्यापी अखण्ड एक सत्ता में बहु के अस्तित्व 
को प्रतिभासित किया । यह एक के अन्दर बहु का अस्तित्व वेकारिक मात्र 
है, बालक जैसे मृगतृष्ण को जलाशय समझते हैं ।' तत्त्वदृष्टि मिलने पर 





(१) भागवतपुराण, २।५॥४--५ 

(२) वही, २॥५।१८; तुलनीय, पद्मपुराण, उत्तरखंडः--- 
तया जगत्‌सगेलयो करोति भगवान्‌ सदा। 
क्रीडार्थ देवदेवेन सुष्ठा माया जगन्मयी ॥। 
श्रविद्या प्रकृतिमाया गुणत्रयमयी सदा। 
सर्गस्थिति-लयानां सा हेतुभता सनातनी।॥। 
योगनिद्रा महामाया प्रकृतिस्त्रिगणान्विता । 
श्रव्धक्ता च॒ प्रधानंत्र विष्णोलीलाविकारिण: ॥२२७॥४ १-५३ 


(३) तुलनीय--अ्रतो मायाशब्दो विचित्रार्थस्गकराभिधायी । प्रकृतेश्च 
साया-दाब्दाभिधान विचित्रार्थसर्गकरत्वादेव । 
.; प्एरामानुज का श्रीभाष्य, ११ : 2८ 
(४) ऋतेथर्थ | यत्‌ प्रतीयेत न प्रत्ीयेत चात्मनि । 
तदिद्यादात्मनो मायां यथा भासों यथा तमः। २१९।३३ 
(५) मृगतृष्णां यथा बाला मन्यन्त उदकाशयम । "५ 
एवं बंकारिकों सायामयुक्ता वस्तु चक्षते ॥॥ १०॥७३।११ 
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दिखाई पड़ेगा कि एक से ही सब परिणत होते हैं, और एक' ही में सब 
समाहित होते हैं। कर्म-पुराण में देखते हैं---में विश्व नहीं हूँ, लेकिन 
मुझे छोड़कर भी विश्व का कोई अस्तित्व नहीं है। ये सारे निमित्त 
ही माया हैं, वह माया भेरे द्वारा .ही गआश्चिता है। प्रकाशसमाश्रया यह 
माया मेरी अनादिनिधना शक्ति है, इसीलिए अव्यक्त से इस जगत्‌-प्रपंच 
का उद्भव होता है ।” लेकिन यह अचिन्त्यज्ञानगोचरा शक्ति भी आग 
की गर्मी की भाँति ब्रह्म से ही विव्व में फली है।' वराहपुराण के 
१२५वें अध्याय में देखते हैं, पृथ्वी विष्णु से पूछ रही है--तुम्हारी माया 
में जानना चाहती हूँ ।' उत्तर में विष्णु ने कहा--मेरी माया कोई भी 
नहीं जान सकता है । बादल जब बरसता है तो सब कुछ पानी से 
भर जाता है, फिर वही स्थान जलशून्य हो जाते हैं, यही मेरी माया है। 
चन्द्रमा एक पखवारे में धीरे-धीरे क्षीण होता रहता है, दूसरे पखवारे में 
धीरे-धीरे बढ़ता रहता है, अश्रमावस्या के दिन वह दीख ही नहीं पड़ता है, 
यही मेरी माया का तत्त्व है।.. यह जो शेषंनाग पर मैं शोभित हूँ, उस 
समय भी अपनी अनन्त माया से में सब कुछ धारण किए रहता हूँ, और 
सोता भी रहता हूँ ।. . यह जो एकार्णवा मही की सृष्टि की है यह भी 
मेरी ही माया है, और यह जो में जल पर अवस्थान कर रहा हूँ, यह भी 
मेरी ही माया-शक्ति है। 

यह जो भगवान्‌ की अचिन्त्य अनन्त . माया-शक्ति है, लगता है, प्रकृति 
उसी का एक विद्येष रूप या व्यापार विशेष है। स्वरूप-विभ्रान्ति 
धटित करके जो है उसे नहीं दिखाना और जो नहीं है उसे दिखाना ही इसकी 
लीला-विचित्रता है। इस माया-शक्तति के द्वार पर ही भगवान्‌ की 
विश्व-लीला विचित्र है। माया शक्ति के भगवान्‌ की ही आश्रिता होने 
के कारण उसके हाथों से छुटकारा पाने के लिए एक मात्र उपाय है भगवान्‌ 
का स्मरण करना । जैसे गीता में कहा गया है, मामेव ये प्रपच्चन्ते माया- 


(१) नाहं विदवो न विदवंच मामुते विद्यते ह्विजाः। 


माया निमित्तमात्रास्ति सा चात्मनि मयाश्रिता ॥। 
ग्रनादिनिधना  शक्तिर्माया व्यक्तिसमाश्रया ॥। 
तन्निमित्तः प्रपंचो. 5यमव्यक्ताज्जायतें खल॥। 
कमंपुराण (उपरिभाग), ६&॥२-३ 
(२) विष्णुपुराण, १।३॥२; पद्मपुराण, सृष्टिखंड, ३१२ वही इलोक हे । 
(३) वराहपुराण (बंगवासी), १२५॥८--१०, ४५, ४८ 


( ६६ ) 


मेतां तरन्ति ते--जो केवल मात्र मेरा ही भरोसा करता है इस माया 
का वही अतिक्रमण कर सकता है ।' पुराणों में नाना प्रकार से इंस बात को 
'पुनरावृत्ति दिखाई पड़ती है। इनमें अ्रचला भक्ति रहने पर--उनमें सारी 
'धी स्थापित होने पर ही इस दुस्तरा माया से उद्धार हो सकता है | विष्णु- 
पुराण में अदिति द्वारा विष्णु के स्तव में कहा गया है कि, जो परमार्थ 
को नहीं जान सके हैं, उनकी बुद्धि को जो शक्ति अत्यन्त मोहित कर 
रखती है -वह तुम्हारी ही माया है; अनात्मा का यह जो आत्म-विज्ञान 
है---जिसके द्वारा मूढ़गण बंधे रहते हँ--उसका कारण भी तुम्हारी ही 
माया है। मैं! मेरा--इस प्रकार के जितने भाव मनुष्य के मन में उठते 
हैं, वह तुम्हारी उसी जगनन्‍्माता माया की ही चेष्टा से उठते हैं। जो धर्म- 
परायण व्यक्ति तुम्हारी आराधना करते हैं, केवल वे' ही इस अखिलमाया से 
त्राण पाते हैं । गरुड़-पुराण में कहा गया है कि, तृणादि से लेकर चतुरानन 
ब्रह्मा तक चतुविध भूतगण-सहित चराचर सारा संसार इसी विष्णुमाया 
में ही प्रसुप्त है; साथु-असाधु सभी तरह के लोग जो कुछ काम करते 
हैं, उसे अगर नारायण को अपित कर सकें तो वे कर्म के द्वारा लिप्त नहीं 
होत हैं--माया में बँधते नहीं हैँ ।' कूम-पुराण में कहा गया है कि भगवान्‌ 
की जो आत्म-भूता परा शक्ति है, वही विद्या' है; उनकी मायाशक्ति 
ही अपराशक्ति है--वही लोक-विमोहिनी अविद्या है, इस परा शक्ति विद्या 
के द्वारा ही वे अपनी माया का नाश करते हैं।* 


(१) इत्यादि राजेन नुतः स विश्वदक्‌ 
तमाह राजन सयि भक्तिरस्तु ते। 
दिष्टयेदशी धोमेंय ते कृता यया 
सायां सदीयां तरति सम दुस्तराम्‌ ॥। 
भागवतपुराण, ४॥२०।३२ 
(२) विष्णुपुराण, ५।३०।१४-१६ 
(३) गरुड़पुराण (बंगवासी) पूर्वंखंड, २३५।६-७ 
(४) अहमेवहि संहर्ता संस्रष्टा परिपालकः। 
साया वे सासिका शक्तिर्माया लोकविमोहिनी ॥ 
मर्मव च परा शक्तितर्या सा विद्येति गीयते । 
नाशयासि तया मायां योगिनां हृदि संस्थिता ॥। 
(उपरि-भाग ), ४।१८-१६ 
तलनीय, वही पूर्वभाग, १३६ 


9 हु 


( ६७ ) 


पुराणादि में विष्णु-दक्ति श्री या लक्ष्मी ही अनेक प्रकार से विष्णु- 
माया के तौर पर कीतित हैं। कूर्म-पुराण में (पूवंभाग, प्रथम अध्याय) 
लक्ष्मी की इस माया-रूपिणी मूर्ति का विशद वर्णन है। समुद्र-मंथन से 
जब नारायण-वल्लभा श्री आविर्भूत हुई तब पुरुषोत्तम विष्णु ने उन्हें ग्रहण 
किया । तब उस विद्यालाक्षी देवी को देखकर नारद आदि महं्षियों ने 
विष्णु से उनका परिचय पूछा | तब विष्णु ने कहा, ये वही परमा शक्ति 
हैं, ये मन्मयी ब्रह्महूपिणी हैं; ये मेरी माया है--मेरी प्रिया छँ--अ्रनन्ता 
हैं--इन्हीं के द्वारा ही यह संसार विधृत है। हे हविजश्नेष्ठगण, इन्हीं के 
द्वारा ही में सदेवासुर-मनुष्य सारे संसार को मोहाविष्ट करता हूँ; आस 
करता हँ--फिर सृजन करता हूँ | भूतों की उत्पत्ति और प्रलय, गति और 
अगति यह सब कुछ, और अपनी आत्मा को जो विद्या के द्वारा देखते 
हैं, वे ही इनसे उद्धार पा सकते हैं। इन्हीं के अंश मात्र का अवलम्बन 
करके' प्राचीन काल में ब्रह्मा, शिवादि देवगण शक्तिमन्त हुए थेनये 
ही मेरी सर्वशक्ति हैं। ये ही सर्वजगत्‌-प्रसूति त्रिगुणात्मिका प्रक्ृति हें, 
पहले अन्य कल्प में ये पद्मवासिनी श्री के तौर पर मुझसे जन्मी थीं । 
ये चतुर्भजा, शंखचक्रपझहस्ता, माल्यधारिणी, कोटिसूर्यप्रतीकाशा, सभी 


देहधारियों की मोहिनी हैं । कूम-पुराण (पूर्वभाग) के द्वितीय अ्रध्याय 


(१) तुलनीय--केनोपनिषद्‌, चतुर्थ खंड; औौर मार्कण्डेय चंडी । 

(२) इये सा परमा दाक्तिमेन्सयी ब्रह्मकूपिणी । 
साया मस प्रियानन्ता ययेदं धा्येते जगत्‌ ॥। 
ग्रयेव जगत सर्व॑ सदेवासुरसानुषम्‌ । 
मोहयामि द्विजश्रेष्ठा ग्रसामि विसुजासि च ।॥। 
उत्पत्ति: प्रलयंचेच भूतानामगरति गतिम्‌ । 
विद्यया वीक्ष्य चात्मानं तरन्ति विपुलामिमाम्‌ ॥। 
अस्यास्त्वशानधिष्ठाय दक्तिमन्तो 5भवन्‌ सुराः । 
ब्रह्मेशानादयः सर्वे सर्वशक्तिरियं मम ॥। 
सेषा सर्वजगतसृतिः प्रकृतिस्त्रिगणात्मिका । 
प्रगेवः मत्त:ः संजाता श्रीः कल्पे पद्मवासिनों ॥। 
चतुर्भंजा दांखचक्रपद्नहस्ता. स्रगन्विता । 
कोटिसूये-प्रतीकाशा मोहिनी सर्वदेहिनाम्‌ ॥॥ 


(पुर्वंभाग ), १(३४-३६ 


( ६८ ) 


में देखते हैं कि, सृष्टि के प्रारम्भ में विष्णु से ब्रह्मा और शिव का आवि- 
भाव हुआ। इसके बाद श्रीदेवी का आविर्भाव हुआ ! आविर्भाव के बाद 
ही वह नारायणी, महामाया, अ्रव्यया विष्णु के पास उपस्थित हुईं । उन्हें 
देखकर ब्रह्मा ने विष्णु से कहा-- 


सोहायाशेषभूतानां नियोजय सुरूपिणीम्‌ । भ्रशेष भूतों को मोहित करने के: 
लिए इस सुरूपिणी को नियुक्त करो; तब' नारायण ने हँसकर इस देवी से कहा, 
“है देवि, मेरे भ्रादेश से सदेवासुर-मानव इस निखिल विश्व को मोहित 
करके संसार में विनिपातित करो ।” लेकिन नारायण ने इस लक्ष्मीरूपी' 
महामाया को सावधान कर दिया-- ज्ञानयोगरत, दान्त, ब्रह्मिष्ठ, ब्रह्मादि- 
गण को और अक्रोधन सत्यपरायण व्यक्तियों को दूर से ही परित्याग करना |. . . .. 
संक्षेप में कहा जाय तो, स्वधर्मपरिपालक ईदवर-भ्राराधनारत व्यक्तियों को: 


तुम मेरे द्वारा नियुक्त होकर कभी भी मोहित मत करना ।”' 


पुराणों में इस विष्णुमाया के दो प्रधान भेद दिखाई पड़ते हैं; एक है 
विष्णु की आत्म-माया, और दूसरी है त्रिगुणात्मिका बाह्यमाया। पहले हीः 
देखा है कि, इस त्रिगुणात्मिका माया से विष्णु का कोई सीधा सम्बन्ध 
नहीं है, यह माया विष्णु की आश्रिता मात्र है। विष्ण की आत्ममाया को 
ही साधारणतः वैष्णवी माया कहते हैं; यह माया सम्पूर्णरूप से विष्णु की 
स्वरूपभूता नहीं है, इसीलिए दाशनिक दृष्टि में वेष्णवी माया” लक्ष्मी नहीं 
है। दूसरी ओर यह माया किसी भी तरह विष्णु के स्वहूप को आवृुत नहीं करती 
या विस्मृत नहीं कराती है । अभ्रनन्‍्त दायन में विष्णु जब शयित थे तब 
यह ॒ वेष्णवी माया ही उनकी निद्रा का कारण थी; इसीलिए उनकी उस 
समय की निद्रा भी वास्तविक निद्रा नहीं थी, यह विष्णु की योगनिद्रा' थी ।'* 
इस वैष्णवी माया के द्वारा ही देवकी के आराठवें गर्भ का आकर्षण किया 


(१) २।१२-१३, २० 
(२) योगनिद्रा महामाया वेष्णवी मोहित यया। 
अविद्यया जगत्‌ सर्व तामाह भगवान्‌ हरिः 0 विष्णुपुराण 
द #२१।७० 
विष्णो: शरीरजां निद्रां विष्णुनिर्देशकारिणीम्‌ ।। खिल हरिवंश 
४११० 


तुलनीय--भागवतपुराण, १०१२ 


हे ५ बा 


आए । 


कल जलपाननतन जनम जाकलण... बट 


लक है ५ + जनिजी जनता सम>-- मल 
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गया था। कह्ृष्ण के प्राणों की रक्षा के लिए कन्या-रूपिणी माया नें 


'ही कंस को छला था । इसी माया का अवलम्बन करके' ही कृष्ण ने भागवत- 
पुराण में ब्रह्मा को छलकर अपनी माया का खेल दिखाया था। यही 


“वेष्णवी माया” योगमाया” है। माया वास्तव में माया ही है, लेकिन भगवान्‌ 


के स्वरूप से भी उसका सम्बन्ध है, इसीलिए ही यह योगमाया' है। 
यह योगमाया ही कृष्ण की सारी प्रकट लीलाओों की सहायक है, श्रर्थात्‌ 
“इसी योगमाया का आश्रय या विस्तार करके ही उनकी सारी प्रकट लीलाएँ 


होती हैँ । इसके फलस्वरूप प्राकृत जगत्‌ में प्राकृत मनुष्य की भाँति उन्हें 
सारे आचरण करने पड़ने पर भी इसकी किसी भी बात से वे बन्धनग्रस्त 
'नहीं होते; अ्रथवा' लीला के लिए वे जितना बन्धन खुद स्वीकार करते हैं 
उसके अलावा माया का और कोई प्रभाव उनपर नहीं रहता है। गीता 
के अन्दर ही हम भगवान्‌ की इस योगमाया का उलेल्ख पाते हैं। गौड़ीय 
वेष्णवों ने इस योगमाया के सम्बन्ध में विस्तारपूर्वक विवेचन किया है। 
उनके अन्दर लीलावाद की प्रधानता के लिए इस योगमाया को भी प्रधानता 
मिली है। गौड़ीय वैष्णव मतानुसार यह योगमाया भगवान्‌ की ही स्वरूप- 


'भूता दुस्तकाचिच्छक्ति' है, अर्थात्‌ यह भगवान्‌ की एक ऐसी चिच्छक्ति 


का प्रकार है जिसके सम्बन्ध में तक॑ द्वारा किसी धारणा पर 
पहुँचा नहीं जा सकता है। जो दुर्घट है, उसे 'घटाने की क्षमता इस 
योगमाया में है। इसीलिए इस योगमाया को दुर्घटघटनी चिच्छक्ति:' कहा 
'गया है।' 


हमने अपने विवेचन के प्रारम्भ में वृहृदारण्यक उपनिषद्‌ की एक 
असिद्ध श्रुति देखी है; वहां कहा गया है कि ब्रह्म जब तक अकेले थे तब 
तक वें रमण नहीं कर सके, रमण करने के लिए तब उन्होंने अपने को 
दो भागों में विभकत किया | उसीका एक भाग पुरुष और दूसरा भाग नारी 
हुआ । इस श्रुति की प्रतिध्वनि पुराणों में बहुतेरे स्थलों में मिलती है! 
आगे चलकर हम देखेंगे कि इसका प्रभाव बहुत बाद के शास्त्र-साहित्य में भी 
चला आया है। पुराणों में देखते हैं कि, मानों शक्तिमान ने रणमेच्छा ही से 
अपनी शक्ति को अपने से दो भागों में विभक्त कर लिया है। इस प्रकार 
खुद ही अपने निकट आस्वाद्य और आस्वादक बन गए हैँ। वराह-पुराण 
में कहा गया है, नारायण ने रमण की इच्छा से अपनी द्वितीय कामना 





(१) विस्तारयन्‌ क्रीड़सि योगमायाम्‌ ॥॥ भागवत, १०११४॥२१ 
(२) जीव गोस्वामी का भगवत्‌-संदर्भ । 
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करके अपने को दो भागों में विभकत करके जिस प्रथम रमणी की सृष्टि 
की थी वह उमा' हैं ।' 

हमने पुराणोक्‍्त विष्णु के शक्तितत्व के बारे में ऊपर जो विवेचन 
किया, किसी दाशनिक मत का अनुसरण न करने पर भी लगता है कि 
उसके पीछे कई अस्पष्ट दाशनिक विचार इसके आधारस्वरूप हैं। लेकिन 
हमने पहले ही कहा है कि पुराणों में लौकिक मनोवृत्ति की ही प्रधानता 
है। यहाँ 'लौकिक' शब्द को हम कोई अवज्ञा के श्र्थ में प्रयोग नहीं कर 
रहे हैं; वृहत्तर जन-समाज से जिसका सम्बन्ध है, उसीको हम यहाँ लौकिक कह 
रहे हैं। धर्ममतों की उत्पत्ति और क्रमविकास के इतिहास में इस 
लौकिक मनोवृत्ति क कई विशेष धर्म या काम हैं। लौकिक मनोवृत्ति की 
एक प्रधानतम प्रवणता है समीकरण । इस समीकरण की प्रवणता केवल 
धर्म के मामले में ही नहीं; भाषा, साहित्य, संस्कृति सभी मामलों में है । 
हमारी एक साधारण धारणा है कि कमसे कम धर्म के मामले में जनता की 





(१) पूर्व नारायणस्त्वेको नासीत्‌ किचिद्धरेः परम । 
सेक एवं रति लेभे नेव स्वच्छन्दकर्मकृत ।॥। 
तस्यद्वितोयमिच्छन्तश्चिन्ता बुद्धयास्मिका वभौ । 
श्रभावेत्येवः संज्ञाया क्षणस्भास्करसबन्निभा ॥॥ 
तस्या श्रपि द्विधा भूता चिन्ताभ्द्ब्रह्मयवादिन: । 
उमेति संज्ञया यत्तत्‌ सदा भत्यें व्यवस्थिता ॥ 
उमेत्येकाक्षरीभूता ससर्जेमां महोन्‍्तदा । इत्यादि । 
€।२-५ 


तुलनीय--स्कन्दपुराण के काहाीखंड में पृतात्मकृंत शिवस्तव में कहा। 
गया है-- 


बिदव॑ त्वं नास्ति वे भेदस्त्वमेक: सर्वंगो यतः । 
स्तुत्यं स्तोता स्तुतिस्त्वंड्च सगुणो निगगुंणोभवन्‌ ॥ 
सर्गात्‌ पुरा भवानंको रूपनामविवर्जितः । 

योगिनो5पि न ते तत्त्व॑ विदन्ति परमार्थतः ॥। 

यदेकलो न वगाकक्‍नोषि रंन्‍्त स्वेरचरप्रभो । 

तदेच्छा तब योत्‌पन्ना सेव शक्तिरभृत्तव ॥ 

त्वमेकी हित्वमापन्न: शिवशक्तिप्रभेदत: । 

त्व॑ ज्ञानरूपो भगवान्‌ सेच्छाशक्ति-स्वरूपिणी । इत्यादि ॥। 
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प्रवणता बहु की अभिमुखी होती है; वे बहुतेरे शास्त्रों में विश्वास 
करते हैं; बहुतेरे मतों में विश्वास करते हैं, बहुतेरे देवताशों में विश्वास 
करते है--धर्म के नाम पर श्नेक प्रकार के क्रिया-काण्डों में विश्वास 
करते हैं; और उच्चकोटि के दार्शनिक चिन्तनशील पुरुष जिस मत, जिस देवता, 
जिस शास्त्र, जिस साधन-पद्धति में भी विश्वास क्‍यों न रखते हों, वे साफ 
साफ एक चीज' को सोचते समझते हैं और एक ही रास्ते का मजबूती से 
अनुसरण करते हूँ। इस दृष्टि से बात सच है, लेकिन दूसरी श्रोर से इसे 
बिलकुल विपरीत दृष्टि से भी देखा जा सकता है। संसार के धर्म और 
धर्माश्रित दर्शन के इतिहास पर भली-भाँति विचार और विश्लेषण करके 
देखने से पता चलेगा कि वास्तव में धर्म के अन्दर परस्पर विरोधी कठे- 
छेँटे बहुतेरे मत और पथ हैं--बहुतेरे देवता, दशेन, और क्रियाविधि की 
सृष्टि उच्चकोटि के चिन्तनशील सम्प्रदायों के द्वारा ही होती है । उनका तर्क 
न्याय पर प्रतिष्ठित होता' है, बुद्धि-विचार की पैती नोक परस्पर को सदा 
दूर हटा कर अपने स्पष्ट सीमायुकत अ्रधिकारों के अन्दर ही रखना चाहती 
है। इसीलिए हमारी कट्टर दाशनिक बुद्धि के सामने शिवतत्त्व, विष्णुतत्तव, 
काली-दुर्गा, सरस्वती, लक्ष्मी, राधा आदि का तत्त्व जितना भी स्पष्ट रूप 
से अलग क्‍यों न हो, जनता सारी नेयायिक विचारबुद्धि और शास्त्र- 
शासन को तोड़कर अपनी सहजात समीकरण की प्रवणता से एक प्रकार 
से सब को एक कर लेती है, इसीलिए उच्चकोटि के बृद्धिजीवी शैव, शाक्‍्त, 
वैष्णव, सौर, गाणपत्य आदि सम्प्रदायों में जितने भी मतभेद क्‍यों न हों, 
जनता ने इन सबको निविवाद रूप से अपने हृदय-मन्दिर और गृह-मन्दिर 
में स्थान दिया है। 


वास्तव में जनता के' मन का कार्यकलाप बहुत कुछ बंगला के पयार- 
छुन्द की नाई होता है। पयार छुन्द के अन्त्गत कोई भी अक्षर या ध्वनि 
परस्पर निरक्षेप रूप से बिलकुल स्वतन्त्र नहीं है, कई अक्षरों या ध्वनियों 
से जिन तानों का उद्धव होता है, वे ही यहाँ प्रधान हैं, ध्वनियाँ अपने 
सारे कर्म-धर्म को उस मिश्र तानधर्म के अन्दर समर्पित करती हैं। घर्म 
के मामले में जनता का मनोधर्म भी इसी तरह का होता है। वहाँ धर्मे- 
सम्बन्धी कोई भी चिन्ता या विश्वास अत्यन्त उम्र रूप से स्वतन्त्र नहीं 
है; कई चिन्ताएं और विश्वासों के टुकड़े मिलकर एक तान बनाते हैं; 
इसी समीकरण से उत्पन्न तान ही प्रधान हो उठते हैं। 

हम लोगों ने विष्णुशक्ति के बारे में ऊपर जो विवेचन किया है, 
उसमें विष्णुशक्ति के अन्दर ही परा और अपरा दाक्ति का दो स्पष्ट 
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भाग देखा है। अपराशक्ति के अन्दर भी जीवशक्ति और जड़दक्ति के 


भेद हैं। लेकिन पुराणों में विभिन्न स्थलों पर लक्ष्मी या श्री के जो स्तव: 


हैं, उनमें विष्ण की ये शक्तियाँ बिलकुल घुलमिल गई हैं । दार्शनिक वेदान्ती 
तो सदा से अपने विशुद्ध ब्रह्म को तके की चहारदीवारी में घेर कर भाषा 


के. कलुषित स्पर्श से बड़ी सावधानी से बचाते आये हैं; माया संत्‌ है या 


असत्‌ , इसके बारे में वे साफ-साफ कुछ भी नहीं कहते हैं । लेकिन 
पुराणकारों ने सभी झगड़ों को समाप्त कर ब्रह्म और माया में श्रत्यन्त 
अन्तरंग सम्बन्ध स्थापित किया है । सांख्य दर्शन के अन्दर पुरुष और प्रकृति 
को सम्पर्क ठीक-ठीक क्‍या है इस बात को लेकर बड़ा मतभेद है; लेकिन 
इसका मतलब यह नहीं है कि पुरुष और प्रकृति शक्तिमान्‌ और शक्ति- 
रूप में अ्रभेद में भेद है--इस बात को कोई भी सांख्यकार कदापि स्वीकार 
नहीं करेगा, लेकिन पुराणकारों ने बड़ी आसानी से सांख्य के पुरुष-प्रकृति को तल्त्र 
के शिव-शक्तित से और वैष्णवों के विष्णु-लक्ष्मी से बिलकुल अभिन्‍न कर 
डाला है। इसके फलस्वरूप पुराणों में वर्णित लक्ष्मीस्तव में विष्णु और 
लक्ष्मी, वेदान्त के ब्रह्म और माया, सांख्य के पुरुष और प्रकृति, तन्त्र के 
शिव और शक्ति सभी अपनी-अपनी स्वतन्त्रता छोड़कर मिलजुल कर एक 
युगलमूर्ति धारण किये हुए हैं । बादवालें काल के राधा-कृष्ण ने भी बड़ी 
आसानी से आकर इस युगल के सामने ही श्रात्मसमपंण किया है। 


भारतवर्ष के धर्ममतों को अ्रच्छी तरह से देखने पर लगता है, कि 
यह एक आरादि यूगल में विश्वास मानों भारतीय-मन का एक आदि-धर्म- 
विश्वास है; इसी एक विद्वास ने ही मानों भारतवर्ष के बहुतेरे विभिन्‍न 
देश-क,ल के परिवेश के अन्दर से नित्य नव विचित्रता का रूप धारण 
किया है.। इस युगल में विश्वास ही भारतवर्ष के शास्त्रवाद का एक 
विशेष रूप है। इसीलिए भारतवर्ष के इस शक्तिवाद को हम किसी 


शव या शाक्‍त मत के दायरे में बाँधना नहीं चाहते हैं। यह भादियुगल- 


विद्वास शैव नहीं है, शाक्‍त नहीं है, वैष्णव नहीं है, सौर गाणपत्य नहीं है-- 
यह वेदान्त नहीं है, सांख्य नहीं है, तन्त्र नहीं है--यह हिन्दू भी नहीं है, 
बौद्धजेन भी नहीं है--यह भारतवर्ष में सब्वत्र है, प्रायः सभी मतों में 
है, इसीलिए हम कहेंगे कि यह दरशंन-सम्प्रदाय-निरपेक्ष रूप से भारतवर्ष 
का है। भारतवर्ष के उस जातीय विश्वास को पुराणकारों ने इसीलिए 
सभी सम्प्रदायों के तंग दायरे से बाहर लाकर विशाल ऐक्य के श्रन्दर रूप- 
दान किया है। इसीलिए. पाञ्चरात्र के: शक्तिवाद के विवेचन के बाद 
काश्मीर-शव दर्शन के शक्तिवाद के विवेचन के प्रसंग में हमने कहा था 
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कि भारतवर्ष का शक्तिवाद शैव-श कक्‍त दर्शन का अवलम्बन करके बना 
है, या वैष्णव दर्शेन का' अवलम्बन करके बना है, इस बात को बिलकुल 
स्पष्ट और निश्चित रूप से बताना कठिन है, वास्तव में शायद शक्तिवाद 
एक प्राचीन भारतीय विश्वास का अवलम्बन करके ही' बना है--वह विश्वास 
थोड़ा बहुत भारतवर्ष के सभी दर्शनों, सभी घधर्ममतों में रूपायित 
हुआ है। हम शैव या शाकत किसी भी शास्त्र-ग्रन्थ में शक्ति' का जो 
वर्णन पाते हैं, पुराणों में लक्ष्मी के वर्णन के अन्दर भी बहुतेरे स्थलों में 
उसी प्रकार का वर्णन पाते हैं। दूसरी ओर होव पुराण (या उपपुराण) 
की पोथी लेने पर हम देखेंगे कि वहाँ वर्णित शिव-शक्ति बिलकूल 
विष्णु-लक्ष्मी के अनुरूप हैं। वर्णन सर्वत्र एक ही तरह का है, केवल' नामों 
की विभिन्नता है। जिस तरह हम इतनी दूर तक देखते हैं कि, जब 
सृष्टि का कुछ भी नहीं था, तब सदसदात्मक एक मात्र विष्णु थे; उन्हें 
सृष्टि की इच्छा हुई । वह इच्छा ही शक्तिरूपिणी या मूल प्रकृृति हुईं; 
उसी आद्याशक्ति या मूलप्रकृति से ही पुरुष-प्रधान की उत्पत्ति हुई-- 
उसी से अखिल संसार बना; शिवपुराण को देखने पर बिलकुल इसी 
प्रकार का वर्णन मिलेगा । परमात्मा शिव हैं, पुरुष उनसे उत्पन्न हुआ और 





(१) इदं दृश्यं यदा नासीत्‌ सदसदात्मकझ्च यत्‌ । 
तदा ब्रह्ममयं तेजो व्याप्तिरूपछझूच सनन्‍्ततम्‌ ॥ 
कियता चेव कालेन तस्थेच्छा समपच्चत [। 
प्रकृतिनसि सा प्रोकता मलकारणमित्युत ॥। 
भ्रष्ट भुजाइव तस्पासन्‌ विचित्रवसना शुभा । | 
राकाचन्द्र सहस्नस्य बदन तस्य नित्यशः ॥। 
नानाभरणसंयुक्ता._ नानागतिसमन्विता । 
नानायुधधरा देवी प्रफुल्लपंकजाक्षिका ॥ 
अ्रचिन्यतेजसा युक्‍ता सर्वयोनि समन्विता । 
एकाकिनी यदा माया संयोगाच्चाप्यनेकिका ।। 
यतो वे प्रकृतिदेंवी ततो वे पुरुषस्तदा । 
उभो च मिलितो तत्र विचारे तत्परो मुने ॥। 

शिवपुराण, ज्ञान-संहिता (बंगवासी) २, अध्याय ।। 


( ७४ ) 


प्रकृति .को यहाँ नारायण और नारायणी कहा गया है।' महेश्वर इस 
प्रकृति और प्रकृतिलीन भोक्‍ता पुरुष के ऊपर हैं ।' शिवपुराण के अन्तगंत 
वायवीय संहिता में विष्णु और लक्ष्मी की नाई शिव-शक्ति के वर्णन में भी 
कहा गया है, कि शिव विषयी है, शक्ति विषय है; शिव भोक्‍ता है, शक्ति 
भोग्या है, शिव प्रष्टा है, शक्ति प्रष्टव्य है; शिव द्रष्टा है, शक्ति द्रष्टव्य 
है; शिव आस्वादक है, शक्ति आस्वाद्य है, शिव मन्ता है, शक्ति मन्तव्य 
है । वैष्णव मतानुसार जिस तरह क्षर और आ्रक्षर को पुरुषोत्तम विष्णु 
का दो रूप कहा गया है, और पुरुषोत्तम को क्षराक्षर से ऊपर कहा गया 
है, शिवपुराण में भी इसी की पुनरावृत्ति दिखाई पड़ती है ।* 


ब्रह्मवैवत्त-पुराण में लक्ष्मी बहुतेरे स्थलों पर दुर्गतिनाशिनी दुर्गा हैं । 
विष्णुपुराण में इन्द्र ने समुद्रोत्यिता पद्म-संभवा लक्ष्मीदेवी का सर्वभूतों 
की जननी, जगद्धात्री कहकर स्तवन किया है । उन्होंने और भी कहा है-- 
तुम्हीं सिद्धि हो, तुम स्वाहा और स्वधा हो, तुम सन्ध्या, रात्रि, 
प्रभा, भूति, मेधा, श्रद्धा, सरस्वती हो । तुम यज्ञविद्या, महाविद्या, गुह्यविद्या 
और विमुक्तिफलदायिनी आत्मविद्या हो । तुम्हीं आन्वीक्षिकी (तर्कविद्या), 
त्रयी, वार्त्ता और दण्डनीति हो । है देवि, तुम्हारे ही सौम्यासौम्य रूप से 





(१) शिव-पुराण--२।२९; ७७।६ 


(२) स॒ एवं प्रकृतों लीनो भोक्‍ता यः प्रकृते मंतः ॥। 
तस्य प्रकृतिलीनस्य यः परं॑ स॒ महेश्वरः .। 
तदधीनप्रवृत्तित्वात॒ प्रकृतेः: पुरुषस्य च ॥। 


बही-वायवीय संहिता, पुर्बंभाग, २८।२--३ ३ 
(३) वही--वायवीय संहिता, उत्तरभाग, ५।५६-६१ 


(४) क्षरः सर्वाणि भूतानि कटस्थो5क्षर उच्यते । 
उभे ते परमेदास्थ रूपं॑ तस्य बशे यतः ॥ 
तयोः परः शिवः शान्तः क्षराक्षरपरः स्मृतः 
समष्टिव्यष्टिरूपडलच. समष्टिव्यष्टिकारणम्‌ ॥। 


वही-वायवीय संहिता, उत्तरभाग 


संसार भरा हुआ 
अनेक वर्णनों से 


( ७५ ) 


है।' लक्ष्मी का यह वर्णन और इस प्रकार के और भी 
हम मार्कण्डेय-पुराणोक्त चण्डी के वर्णन का भलीभाँति 


मिलान कर सकते हैं। पद्मच-पुराण के उत्तरखंड में लक्ष्मी का जो स्तव 
या स्वरूप-वर्णन पाते हैं, उसके अन्दर भी लक्ष्मी का मायारूप, प्रकृतिरूप, 


(१) विष्णपुराण, १॥६॥११६-११६ 


तुलनीय--- 


ग्रौर भी:--- 


त्वं भूति: सन्नतिः कोर्ति: क्षान्तिद्ौं : पृथिवी धृतिः । 
लज्जा पुष्टिरुषा या च॑ काचिदन्या त्वमेव सा ॥। 
ये त्वामायेंति दुर्गंति वेदगर्भाउईस्बिकेति च । 
भद्रेति भद्रकालीति क्षेम्या क्षेम्ंरशीति च ॥। 
प्रातश्ववापराक्न. च स्तोष्यन्त्यानम्रमृतेयः । 
तेषां हि प्राथितं सर्व मतृप्रसादाद्‌ भविष्यति ॥ 
सुरामांसोपहारस्तु भक्ष्यभौज्येब्च पुजिताः । 
नृणामहोषकामांस्त्व॑ प्रसन्ना सम्प्रदास्यसि ॥ 
वही--५॥ १८-८४ 


ब्रह्मभीरच  तपःश्रीवच यज्ञश्री: कीतिसंजिता । 
धनश्रोदच यशःभ्रोहच विद्या प्रज्ञा सरस्वती ।। 
भुक्तिश्रीवचाथ मुक्तिश्च स्मृतिलेज्जा धृतिः क्षमा । 
सिद्धिस्तुष्टिस्तथा पुष्टि: शान्तिरापस्तथा मही ॥ 
अरहू॑ दक्तिरथौषध्यः श्रुति: शुद्धिविभावरी । 
द्योज्योत्स्ना श्राशिषः स्वस्तिर्व्याप्ति माया उषा शिवा ॥। 
यत्‌किचिद्‌ विद्यते लोके लक्ष्म्या व्याप्त चराचरम्‌ । 
ब्राह्मणेष्वण धीरेषु क्षमावत्स्वथ साधुषु ॥ 
विद्यायुक्तेषब चान्येबु भुक्तिमुक्त्यनुसारिष । 
यद्यद्वम्यं सुन्दरं॑ं वा तत्तललक्ष्मीविजुस्भितम ॥। 
किमत्र वहुनोक्तेन स्ब॑ लक्ष्मीमयं जगत्‌ ॥। इत्यादि ॥। 


ब्रह्मपुराण, १३७।३२-२३६ 


( ७६ ) 


सर्वेव्यापिनी जगज्जननी शक्तिरूप सब मिलजुलकर एक हो गये हैं।' 
तंत्रादि में श्रीविद्यास्या पराशक्ति ललितादेवी के नाम से विख्यात 
हैं । इस श्रीविद्या को ललिता' कहने का तात्पय यह है कि वे ही 


(१) नित्यं सम्भोगमीह्वर्या श्रिया भूम्या च संवृतम्‌ । 


नित्येवेषा जगन्माता विष्णो: श्रीरनपायिनी ॥। 
यथा सर्वंगतो विष्णुस्तथा लक्ष्मी: शुभानने । 
ईशाना सर्वजगतों विष्णपत्नी सदा शिवा ॥। 
'सर्वेतः पाणिपादान्ता सर्वतोषक्षिशिरोमुखी । 
नारायणी जगनन्‍माता समस्त जगदाश्रया ॥। 
यदपाजड्भराश्रितं सर्व जगत्‌ स्थावरजंगसम्‌ । 
जगत्स्थितिलयो यस्या उनन्‍्मीलननिमीलनात्‌ ॥। 
सर्वेस्याद्या महालक्ष्मी स्त्रिगणा परमेश्वरी । 
लक्ष्यालक्ष्यस्वरूपा सा व्याप्य कृत्स्नं व्यवस्थिता 
बन्‍्यं तदखिल विश्ब॑ विलोक्य परमेद्वरी । 
शून्‍्ये तदखिले स्वेन प्रयामास तेजसा ॥ 
सा लक्ष्मीर्धरणी चेब नीला देवीति विश्वुता । 
आधारभूता जगतः  पृथिवीरूपमाश्चिता ॥। 
तोयादिरसरूपेण सेव नीलावपुर्भवेत्‌ । 
लक्ष्मीरूपत्वमापन्ना धनवाग्रूपिणी हि सा ॥। 


तक ्कृ के कु 
हक 0 हा तक 0 के 


लक्ष्मीः श्रीः कमला विद्या माता विष्णप्रिया सती । 


कै 4 
+०५ 


पद्मालया पद्महस्ता पद्माक्षी लोकसुन्दरी ।। 


भूतानासीशवरी नित्या सद्या सर्वंगता शुभा । 
विष्णुपत्नी महादेवी क्षीरोदतनया रमा ॥। 
अनन्ता लोकसाता भूने ला सर्वसुखप्रदों । 
रुक्मिणी च तथा. सीता सर्वदेववती. शुभो ॥। 
सती सरस्वती गौरी शान्तिः स्वाहा स्वधा रतिः । 
नारायणी वरारोहा विष्णोनित्यानपायिनी ॥। 


-पद्मपुराण, उत्तरखण्ड, २२७॥१२-२०, २४-२७ 


. [२) श्रीदेवी ललिताम्बिका--ललितान्रिशती, ब्रह्माण्डपुराण । 


उसनाअलननपिननकममम>4-+>न -+-- 


( ७७ ) 


त्रिलोक में कान्तिरूपिणी हैं ।' ब्रह्माण्ड-पुराण के अन्तर्गत 'ललिता-च्रिशतो' 
में देखते हैं कि यह ललिता देवी एक ओर हैं-- 


ककाररूपा कल्याणी कल्याणगुणशालिनी । 
कल्याणशेलनिलया कमनीया कलावती ॥ 


दूसरी ओर वे' है-- 
कमलाक्षी कल्सषध्नी करुणामृतसागरा । 
कदम्बकाननवासा कदस्बकुसुमप्रिया ।। 


इस देवी के वर्णन में कहा गया है कि वे लाक्षारससवर्णा' भी हैं | 
वेद के श्रीसृक्‍त के अन्दर लक्ष्मी शब्द की व्याख्या में भी सायणाचार्य 
ने निरुकत का उल्लेख किया है-- लक्ष्मीलक्षालक्षणात्‌* कहकर । 
पद्मपुराण में कहा गया है कि क्रृष्ण खुद ही ललिता देवी हैं--जो देवी 
रांधका कहकर गायी जाती हैं। कृष्ण स्वयं योषितृ-स्वरूप हैं, दे 
पुरूपा क्रष्ण-विग्रहा ललिता-देवी हैं; इन दोनों में किसी प्रकार का अन्तर 
नहीं है । किसी-किसी पुराण में इस विष्णु-लक्ष्मी, ब्रह्म-माया, पुरुष-प्रकृति, 
शिव-दुर्गा के साथ राम-सीता भी मिल गए हैं।' यह लक्ष्मी विश्व-जननी 
के तौर पर त्रिगुणात्मिका प्रकृति के रूप में ही वण्णित नहीं हुईं हैं, योनि- 
रूपा कहकर भी इनका बहुतेरे स्थलों पर वर्णन किया गया है। लक्ष्मी 
के इस प्रकार के समीकरण से उत्पन्न मिश्ररूप का वर्णन पुराणों में परिश्रम 








(१) ब्रह्माण्डपुराण के अ्रन्तर्गत 'ललितात्रिशती' पर द्वंकराचार्य के नाम 
से जो भाष्य प्रचलित है (देखो--ललितानिदशती-भाष्यम्‌'-- 
श्रीवाणीविलास प्रेस, श्रीरंगम) उसमें ललिता' नाम की. 
व्याख्या में कहा गया है 'ललित' त्रिषु सुन्दरम्‌' । 


(२) श्रह॑ च ललितादेवी राधिका या च गीयते । 
अ्रह॑ च वासुदेवाख्यो नित्य कामकलात्मकः ॥। 
सत्यं योषित्‌-स्वरूपोह्हू योषिच्चाहूं सनातनी ॥॥ 
अरह च ललिता देवी पुं-रूपा क्ृष्ण-विग्रहा । 
श्रावयोरन्तरं नास्ति सत्यं सत्यं हि नारद ॥॥ 


पातालखण्ड, ४४।४५।४६. 
(३) पद्मपुराण, उत्तरखण्ड, २४३॥३१-३७ 


( ७८ ) 


से ढूंढने की आवश्यकता नहीं; ये पुराणों में बड़ी आसानी से मिल 
जाते हैं । 


भारतीय तंत्रमत की एक बुनियादी बात यह है कि, जो कुछ भी 
'भगवत्तत्त्व है वह सब कुछ हमारे दरीर के अन्दर है; इसलिए शरीरस्थ 
भिन्न-भिन्न चक्रों या भिन्न-भिन्न पद्मों में शिवधाम और शक्तिधाम का वर्णन 
किया जाता है। हम किसी-किसी पुराण में और वेष्णव संहिता में भगव- 
द्वाम मथुरा, गोकूल, वृन्दावन आ्रादि तथा इसी प्रकार के दूसरे वर्णन पाते 
हैं। साधारणत: माथुर-मंडल को अथवा गोकुल को सहसख्रपत्रकमलाकार 


(१) तुलनीय--वहन्नारदीय-पुराण (बंगवासी ) :-- 
तस्य शक्ति: परा विष्णो जंगत्‌कार्येपरिश्रया । 
भावाभावस्वरूुपा सा विद्याविद्यति गीयते ॥। 
यदा विदव॑ महाविष्णोभिन्नत्वेन प्रतीयते । 
तदा ह्मविद्या संसिद्धा तदा दुःखस्य साधनी ।॥॥। 
ज्ञातृज्ञेयाद्यपाधिस्तु यदा नव्यति सत्तमाः । 
सर्वकभावनाब॒द्धि सा विद्येत्यभिधीयते ॥ 
एवं माया महाविष्णोभिन्ना संसारदायिनी । 
श्रभेदवुद्धया दुष्टा चेत्‌ संसारक्षयकारिणी ।॥ 
विष्णुशक्तिसमुद्धूतमेतत्‌ू सर्व चराचरम्‌ । 
यस्याभिन्नसिद सर्व यच्चेदे यच्च नेंगते ।। 
उपाधिभियंथाकाशों. भिन्नत्वेन प्रतीयते । 
अविद्योपाधिभेदेन तथेदमखिलं. जगत्‌ ॥ 
यथा हरिजंगद्बद्यापा तस्य शक्तिस्तथा मुने । 
दाहशक्तियंथाड्भारे स्वाश्रयः व्याप्य तिष्ठति ॥। 
उमेति केचिदाहस्तां गक्ति लक्ष्मीति चापरे । 
भारतीत्यपरे चेनां गिरिजेत्यम्बिकेति च॑ ॥। 
दुर्गंति भव्रकालीति चण्डी महेश्वरीति च । 
कौमारी वष्णवी चेति वाराह्मनद्रीति चापरे ।। 
ब्राह्मीति विद्याविद्येति मायेति च तथापरे । 
प्रकृतिइवच प्रा चेति वदन्ति परमर्षयः ॥। 
सेयं शक्तिः परा विष्णोजंगत्सर्गादिकारिणी । 
व्यक्ताव्यक्तस्वरूपेण जगद्व्याप्य व्यवस्थिता ॥ ३१६-१६ 
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घाम कहा जाता है; इसके बीच का जो कणिकार है, वही वृन्दावन धाम 
है । इस सहसख्रपत्रकमल को ही मस्तकस्थित सहस्नार पद्म कह कर 
वर्णन किया गया है। तंत्र-मत के अनुसार यह सहस्नदल सहस्नार पद्म ही 
चरमतत्त्व की निवासभूमि है। गौड़ीय वेष्णवों, विशेष रूप से प्रामाणिक 
ग्रंथ--बरह्म-संहिता में, इस धाम तत्त्व का अवलम्बन करके विष्णु और उनकी 
शक्ति रमा देवी का जो वर्णन है, वह बिलकुल तंत्रानुरूप है। वहाँ कहा 
गया है कि सहस्रपत्रकमल ही गोकूल कहा जाने वाला महत्वद है; 
उस पद्म का कणिकार (गर्भकोष) उनका (परमक्ृष्ण का) आत्मधाम 
(वृन्दावन) है। वह धाम भी कृष्ण के अनन्तांश के एक अ्रंश से पैदा हुआ 
है। यह कणिकार ही, मह॒दुयंत्र' है; यह षटकोण, वच््कीलक है; यह 
'षडद्भ-षट्पदी स्थान! है। यहाँ पुरुष और प्रकृति दोनों ही हैं । यहाँ देख 


(१) स्वस्थानमधिक॑ नाम ध्येयं साथरमण्डलम्‌ । 
निग्ढ़ं विविध स्थान पुयभ्यंतरसंस्थितम्‌ ।। 
सहस्रपत्रकमलाकारं माथुरमण्डलम्‌ । 
विष्णुचक्रपरिमाणं धाम वेष्णवमज्भू तम्‌ ॥॥ 
सहस्रपत्रकमल॑ गोकुलारुप॑ सहतृपदम ॥॥ 
काणिका तनन्‍्महद्धाम गोविन्दस्थानमुत्तमम्‌ । 
तत्नोपरि स्वर्णपीठ मणिमण्डपमण्डितम्‌ ॥। इत्यादि 
पद्मपुराण, पाताल खण्ड, (केदारनाथ भक्तिविनोद- 
सम्पादित) ३८ श्रध्याय 
इस श्रध्याय में देह के श्रभ्यन्तर सें केवल मथुरा--गोकुल का ही वर्णन 
नहीं है, देहस्थ किस कमल का कौन दल कृष्ण की गोकुलस्थ किस लोला 
की भूसि है इसका भी विदशवद वर्णन है। 
(२) मथुरामण्डलमेत:ढू प सहल्लारपंकजं विद्धि । 
श्रीवृन्दावनभुवनं परमन्ततृकणिकारं च ॥। 
हंसास्तत्र महान्तो भकता: संसारसागरोत्तीर्णाः । 
तत्तत्वमगम्यं॑ योगिभिरपि जन्मकोणिशिः ॥॥ १६१-१६९२ 
चित्रचम्पू, महामहोपाध्याय वाणेइ्वर विद्यालंकार भट्टाचाये 
विरचित । 





(३) सहस्तपत्र कमल गोकुलाल्यं महतृपदम ॥ 
ततकणिकारं तद्धाम तदनन्तांश-सम्भवम्‌ ।॥। 
मह॒द्‌ यत्र षदकोणं वज्ञकीलकम्‌ । 
घडक्ष-षट्पदी-स्थान प्रकृत्या पुरुषण थे ॥ २, ३ 


९. म९, /) 


सकते .हैं कि यह षट्कोण यंत्र ही तंत्रोकत शक्ति-यंत्र है--यही देवी का 
पीठ या आसन है। यह महदयंत्र ही षडक्षरी या द्वादशाक्षरी या श्रष्टा- 
दशाक्षरी मंत्र का स्थान है। यहीं श्रीपुरुषोत्तम देवता प्रकृति-पुरुष के 
बीजतत्त्व के तौर पर या अधिष्ठातृ-देवता के तौर पर विराजमान रहते हैं । 
इस प्रकार के जो ज्योतिर्मय सदानन्द परात्पर देव हूँ, वे आत्माराम हैं, 
अपने स्वरूप के अन्दर ही उनकी सारी आननन्‍्दानुभूति होती है। यह आझानन्दा- 
नुंभूति बिलकुल अन्यनिरपेक्ष है। इसीलिए इस परम देवता का कभी 
भी: प्रकृति के साथ या माया के साथ समागम नहीं होता है, लेकिन 
बिलकूल समागम कभी नहीं होता, यह नहीं कहा जा सकता है; ज़ब वे ' 
सृष्टिकाम हो जाते हैं तब वह कालातीत कालाधीश पुरुष काल' को छोड़ 
देते हैं और उसी काल का ही आश्रय करके आत्ममाया या' श्ात्मशक्ति 
रमा देवी के साथ रमण करते हैं । यह जो द्योतमाना प्रकाशरूपी रमा देवी 
हैं, यही विदव की नियति हैं, वे विष्णुप्रिया हैं, सदा ही उनके वश में रहती 
हैं। ज्योतिरूप सनातन भगवान्‌ शंभु ही उस परम देवता के लिज्ल-स्वरूप 
हैं, और वह पराहशक्ति ही योनि-स्वरूपा हैं, काम ही हरि का महत्‌ बीज 
है। इस लिज्भ-्योनि से ही अखिल भूतगण पैदा हुए हैं।' 

उपयूक्‍त वर्णन को पढ़ने से दिखाई पड़ता है कि, क्या विचार की दृष्टि 
से, क्या भाषा की दृष्टि से--किसी भी दृष्टि से शव-शाक्त तंत्रोक्तशक्तिवाद 
और वैष्णव-शास्त्रोकत शक्तिवाद में कोई खास पार्थक्य करना संभव 
नहीं मालूम होता; समजातीय भाव और विचार ही मानो भिन्न-भिन्न 
वातावरण में भिन्न-भिन्न प्रकार से प्रकट हुए हैं। 


' (१) अष्टादशाक्षरी मन्त्र--क्लीं कृष्णाय गोविन्दाय गोपीजन- 
व लभाय स्वाहा ।--इसके छ अंग हेँ- यथा --(१) ,कृष्णाय (२) गोवि- 
न्दाय (३) गीपीजन (४) वल्लभाय (५) सवा (६) हा। 

(२) एवं ज्योतिर्मयों देवः सदानन्दः परातपर: । 
आत्मारामस्य तस्यात्ति प्रकृत्या न समागमः ॥॥ 
सायया रमसाणस्थ ने वियोगस्तया सह। 
आात्मना रमया रेसे त्यक्तकालं सिसुक्षया ॥। 
नियतिः सा रमा देवी ततृप्रिया तद्॒शं तदा। 
तल्लिंगं भगवान्‌ दाम्भुज्योतीरूप: सनातनः । 
या योनिः सा परा दाक्तिः कामो बीज॑ सहद्धरेः ॥ 
लिगयोन्यात्मिका जाता इमा माहेश्वरी-प्रजा: ॥। 
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पुराणोक्‍्त विष्णशक्ति लक्ष्मी के' बारे में एक बात और भी देखी जा 
सकती है। पुराणादि में जहाँ-जहाँ विष्णु के क्ृष्ण-अ्वतार ने प्रधानता 
पाई है, वहाँ कृष्ण की महिषी रूक्मिणी ने ही विष्णु की महिषी लक्ष्मी के' 
स्थान पर अधिकार किया है । रुक्मिणी को ही साधारणत:ः लक्ष्मी का अवतार 
कहकर वर्णन किया जाता है। इस प्रसंग में यह भी देखा जा सकता है 
कि अनेक पुराणों में रुक्मिणी के स्वयंवर और स्वेच्छा से कृष्ण को वरण 
करने की कथा वर्णित हुई है। लगता है पौराणिक' युग में लक्ष्मी के भी 
स्वयंवर की धारणा प्रचलित थी। श्रीधर दास के सदुक्तिकर्णामृत' में 
इस लक्ष्मी-स्वयंवर के चार इलोक संगृहीत हैं। वास्तव में यह लक्ष्मी का 
स्वयंवर और कुछ नहीं है--समुद्र से निकल कर लक्ष्मी ने स्वेच्छा से विष्णु 
का ही वरण किया था। इसीसे लगता है लक्ष्मी-स्ववंवर की बात गढ़ 
ली गई है और लक्ष्मी-स्वयंवर ने ही रुक्मिणी-स्वयंवर की धारणा और 
उपाख्यान को प्रभावित किया है। क्ृष्ण-लीला का प्रारंभ खिल-हरिवंध 
में दिखाई पड़ता है। इस' खिल-हरिवंश में रुक्मिणी का साफ-साफ लक्ष्मी 
के तौर पर वर्णन न पाने पर भी हम देखते हैं कि उनका साक्षात्‌ लक्ष्मी 
की भाँति वर्णन किया गया है। यह साक्षात्‌-लक्ष्मीरूपी रुक्मिणी ही 
कृष्ण की प्रधान महिषी होने पर भी हमें खिल-हरिवंश में और विष्णु 
पुराणादि में कृष्ण की सात अन्य महिषियों के नाम मिलते हैं । 
हरिवंश” के अनुसार इन सात महिषियों के नाम हैं--कालिन्दी, मित्रवुन्दा, 
नाग्नजिती, जाम्बवती, रोहिणी, लक्ष्मणा और सत्यभामा | रक्मिणी को 
लेकर कृष्ण की आठ पत्नियाँ थीं। विष्णुपुराण में भी प्रधान महिषी के 
तौर पर रुक्मिणी का, तथा कालिन्दी, मित्रव॒न्दा, नाग्नाजिती, आदि सातों 
पत्नियों के नाम मिलते हैं। किसी-किसी पुराण में विष्णु की सोलह या 
सोलह हजार पत्नियों का भी उल्लेख मिलता है । कृष्ण की पत्नियों का विवेचन 


१. तां ददर्श तदा कृष्णो लक्ष्मीं साक्षादिव स्थिताम्‌ । 
रूपेणाग्रयेण सम्पन्नां देवतायतनान्तिके ।। . 
वह्नेरिव शिखां दीप्तां मायां भूमिगतामिव । 
पृथिवीमिवगम्भीरामुत्यितां पृथिवीतलात्‌ ॥ ५९६। ३५-३६ 
तुलनीय--श्रीकृष्ण  रूक्सिणीकान्त गोपीजनसनोहर । गोपालतापनो, 
पुवेभाग, ४६॥। . . .इक्त्या समहितः । 
« * रूक्मिण्या सहितो विभु: ॥ वही--उत्तरभाग, ३६ । कृष्णात्मिका जगत्‌कत्नों 
मूलप्रकृती रूक्मिणी । वही--उंत्तरभांग, ५६ । 
दर + 
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किया जाय तो हम देखते हैं कि गीता में श्रीकृष्ण ने भ्रपनी अष्टधा प्रकृति 
की बात कही है। शक्ति के श्रष्ट्धा भाग को लेकर ही शिव की श्रष्ट- 
मूत्ति की धारणा उत्पन्न हुई थी। लगता है, शक्ति या प्रकृति के अ्रष्टधा 
भाग को लेकर ही कृष्ण की आठ महिषियोंके उपाख्यान आदि गढ़े गये 
हैं। दूसरी ओर हम देखते हैँ कि शक्ति को सर्वत्र घोडश-कलात्मिका कहा 
गया है। उपनिषद्‌ के युग से ही इस षोडस-कलातत्त्व का प्रचार चला 
आरा रहा है। लगता है कि इन सोलह कलाओं ने ही कृष्ण की सोलह 
पत्नियों का रूप लिया है। चन्द्र सोलह कलाओं का है; तंत्रादि में या 
योगशास्त्र में सूर्य को जहाँ पुरुष या शिव का प्रतीक माना गया है चन्द्र 
को वहाँ शक्ति का प्रतीक माना गया है। श्रीसृक्त में वणित लक्ष्मी या 
श्री भी चन्द्रा है; पुराणादि में भी लक्ष्मी के इस चन्द्रा' होने का उल्लेख 
है। यह षोडश-कलात्मिका “चन्द्रा' लक्ष्मी ही संभवत: पुराणों में सोलह पत्तियों 
के रूप में दिखाई पड़ी है। कृष्ण की सोलह पत्नियों की जड़ में इन 
सोलह कलाओं की बात स्कनन्‍्द-पुराण के प्रभास-खंड में शिव-गौरी-संवाद 
में साफ हो गया है। वहाँ कहा गया है कि, पुराने जमाने में कृष्ण जब 
यादवों के साथ प्रभास के तीर पर आये थे तो उनके साथ सोलह हजार 
गोपियाँ भी आयी थीं। इनमें सोलह प्रधान गोपियों को गिना कर कहा गया 
है कि कृष्ण चन्द्र-स्वरूप हैं--ये सोलह गोपियाँ सोलह कला-रूपी सोलह 
दक्तियाँ हैं । चन्द्र जिस तरह प्रतिपदा ग्रादि तिथियों का अ्वलम्बन करके 
संचरण करते हैं, उसी तरह क्ृष्ण यथाक्रम से इन गोपियों के साथ विहार 
करते हैं । प्रति-कलात्मिका प्रतिगोपी से ही हजार गोपियों का उद्भव हुआ । 
इस प्रकार कुल गोपषियों की संख्या सोलह हजार हुई।' जीव गोस्वामी 
ने अपने श्रीकृष्ण-सन्दर्भ' में कहा है कि, लक्ष्मी ही श्रीभगवान्‌ की षोडश- 
कलात्मिकास्वरूप शक्ति हें--उस लक्ष्मीरूपी एक स्वरूप-शक्ति से ही 
सोलह क्ृष्णवल्लभा गोपियों का उद्धव हुआ है। दूसरी ओर सांख्यदर्शन 
की दृष्टि से देखते हैं कि प्रकृति ही सोलह विकार है। लगता है सांख्य 
में कहे गये प्रकृति के सोलह विकार ने भी कृष्ण की सोलह पत्नियों के 
उद्धव में सहायता की है। पुराणकारों ने प्रकृति के इस सोलह विकारों की 
बात बहुतेरे प्रसंगों में कही है, अतएवं प्रकृति के इन सोलह विकार की 


(१) तस्थेताः शक्तयो देवी षोड़दौव प्रकीतिताः । 
चन्द्ररी मतः कृष्ण: कलारूपास्तु ताः स्मृताः । 
सम्पूर्णषण्डला तासां मालिनों षोड़शी कला। 
प्रतिपत्तिथिमारभ्य संचरत्यासु चन्द्रमा: ।।इत्यादि । 
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ह बात पुराण युग में ही प्रसिद्ध थी। सांख्य के' अनुसार आठ प्रकृतियों और 
सोलह विकारों की बात हमें मिलती है।' इन आठ प्रकृतियों और सोलह 

ल्‍ विकारों का प्रभाव कृष्ण की महिषियों की आठ और सोलह संख्याओ्रों पर 
होना संभव है । 





(१) अपरे च आ्राथवंणिकाः “श्रष्टो प्रकृतयः षोड़दविकारा:ः” 
(गर्भो:) इत्यभिधीयते । रामानुजाचायं का श्रोभाष्य, ४पा, 
७स्‌। 


खठा अध्याय 
श्री तथा साध्व सम्प्रदायों में व्याख्यात विष्णुशक्ति श्री 


आचार्य रामानुज द्वारा प्रचारित विशिष्टाद्त मत से ही वैष्णव धर्म 
दार्शनिक आधार पर मजबूती से प्रतिष्ठित हुआ | इसके पहले वैष्णव 
धर्म की नाना बातें नाना प्रकार से नानाशास्त्रों में बिखरी हुई थीं । 
लेकिन यह कितने ही स्थलों पर वायवाकार या तरलाकार में था। 
रामानुजाचार्य ने अपने पूवंवर्त्ती काल में प्रचारित करीब-करीब सभी प्रसिद्ध 
वैष्णव मतों को ही ग्रहण किया है। उन्होंने इन सब को उपादान के तौर 
पर व्यवहार करके अपनी लोकोत्तर प्रतिभा से उसे एक दृढ़ और सुस्पष्ट 
मत में रूपायित किया | किसी-किसी पंडित का खयाल है कि, भारतवर्ष 
के धर्म के इतिहास' में पहले पहल वेष्णव मत का जागरण बौद्ध धर्म की 
प्रबल नास्तिकता की प्रतिक्रिया के रूप में हुआ था । बाद वाले यृग 
में हम देखते हैं कि, आचार्य शंकर के शअ्रद्वेतावाद ने भारत में एक उथल- 
पुथल मचा दी थी। इस उथल-पुथल ने भारतवर्ष के भक्तिवाद की नींव 
हिला दी थी। उसे समझने को क्षमता भिन्न-भिन्न पुराण-तंत्र-संहिताशरों में 
नहीं थी। शंकर की छूरे जैसी पैनी तर्क-बुद्धि का सामना करने के लिए 
उसी तरह की बलिष्ठ प्रतिभा की झ्रावरकयता थी । उसी प्रयोजन से रामा- 
नुजाचार्य का आविर्भाव हुआ । आचाये रामानुज के बाद से दार्शनिक 
वेष्णव मत नाना प्रकार से निर्मित होने लगा; इन सभी मतों के मुख्य 
विरोधी आचार्य शंकर थे। वेदान्त के अद्वेतववाद के खंडन पर ही मध्व, 
निम्बार्क, बल्‍लभाचार्य आदि बाद के सभी प्रसिद्ध वेष्णवाचार्यों का दाशनिक 


मत प्रतिष्ठित हुआ । 

विष्णुप्रिया लक्ष्मी या श्री का रामानुज द्वारा प्रतिष्ठित वैष्णव सम्प्रदाय 
में एक विशेष स्थान है, शायद इसीलिए रामानुज द्वारा प्रतिष्ठित वैष्णव- 
सम्प्रदाय श्री-सम्प्रदाय के' नाम से प्रसिद्ध है। इस सम्प्रदाय के लोग लक्ष्मी 
नारायण या श्री और भू-शक्ति युक्त अथवा. श्री और 'तच्छायासंकाशा' 
भू और नीला देवी के साथ (लोकाचार्य के तत्त्वत्रय देखिये) विष्णु की 
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उपासना किया करते हैं ।' श्री राम-सीता की उपासना भी इनके अन्दर बहुत 
प्रचलित है, लक्ष्मी-तारायण या लक्ष्मी-विष्णु सम्बन्धी किसी इलोक का भाष्य 
'करते हुए भाष्यकारों ने सीता-राम और उनके रामायण में जेसा वर्णित 
है, उसी तरह की घटनाओं का उल्लेख हमेशा किया है । हम इस प्रसंग में कह 
सकते हैं कि, रामानुजाचार्य ने ब्रह्मसूत्र पर जो प्रसिद्ध भाष्य लिखा है, वह 
'भी श्री-भाष्य के नाम से ही विख्यात है । लेकिन इस श्री-भाष्य के अन्दर 
भी लक्ष्मी या श्री का वैसा उल्लेख या उनके बारे में वैसा कोई विवेचन 
नहीं है। श्रीभाष्य में रामानुजाचार्य का माया-सम्बन्धी विवेचन सुप्रसिद्ध 
है। रामानुज ने माया को कभी मिथ्या नहीं माना है, माया की असत्यता 
लेकर शंकर से उनका प्रधान विरोध है । रामानुज के मतानुसार माया 
ब्रह्माश्रिता है, इसीलिए माया ब्रह्मशक्ति ही है। 

त्रिगुणात्मिका प्रकृति इसी माया का ही रूप है, इसी प्रकृति से ही 
सारी सृष्टि हुई है। इन विषयों में रामानुज का मत गीता के पुरुषोत्तम 
का ही सोलहो आने परिपोषक है । क्षर-अक्षर, क्षेत्र-क्षेत्रज्ञ, प्रकृति-पुरुष 
एक ही ब्रह्म के अन्दर विधृत है। उन्हीं से सब कुछ होता है। लेकिन वे 
किसी में भी नहीं हैं । गीता में और विष्णु-पुराणादि ग्रंथों में जैसे सृष्टि- 
प्रकरण में प्रकृति को स्वीकार किया गया है, लेकिन प्रकृति की स्वतन्त्र 
सत्ता किसी भी प्रकार स्वीकार नहीं की गई है, रामानुजाचार्य का मत 
'भी इसीके अनुरूप है। सृष्टि का मामला प्रकृति के द्वारा साधित होता है 
सही में; लेकिन पुरुषोत्तम ही महेश्वर हैं, मायी हैं--वे ही मायाशक्ति 
प्रकृति के अधीश्वर हैं। इस प्रसंग में रामानुजाचार्य ने श्वेताश्वतर-उपनिषद्‌ 
की प्रसिद्ध श्रुतियों, गीता और विष्णु-पुराण के मतों को प्रधानत: अनु- 
सरण और उद्धृत किया है। इस सृष्टिकार्य में लगी मायाशक्ति या प्रकृति 
से रामानुजाचार्य ने लक्ष्मी या श्री को किसी भी तरह नहीं जोड़ा है। 

रामानुज-सम्प्रदाय में लक्ष्मी या श्री का जो एक विशेष स्थान और 
काय निरदिष्ट है इसीलिए लगता है रामानुज-सम्प्रदाय श्री-सम्प्रदाय के 
नाम से परिचित है। यह बात सच है कि रामानुज-सम्प्रदाय द्वारा लिखी 


(१) इस सम्प्रयाद के लोग छाती और बाहों पर गोपी चन्दन- 
सृत्तिका से राख चक्र गदा पद्म का प्रतिरूप चिन्ह धारण करते 
हैं और इन शांखादि के बीच में लाल रेखा अंकित करते हें; 
यह रेखा भी लक्ष्मी का प्रतीक मानी जाती. है। देखिये--- 
भारतवर्षाय उपासक सम्प्रदाय अ्रक्षय कुमार दत्त, प्रथम खंड । 

(२) इस ग्रन्थ का १२ पृष्ठ देखिये । 
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शास्त्रराशि में लक्ष्मी का स्थान बहुत उल्लेखयोग्य नहीं है। लक्ष्मी के बारे 
में दार्शनिक विवेचन भी बहुत थोड़ा सा है। लेकिन इस सम्प्रदाय के 
दार्शनिक सिद्धान्त में श्री या लक्ष्मी का स्थान गौण होने पर भी इनके' 
धर्ममत के अन्दर श्री एक मुख्य स्थान अधिकार किये हुए हैं। प्राचीन 
और अपेक्षाकृत नवीन श्री-सम्प्रदाय के' आचार्यों की रचनाओ्रों की विवेचना 
करने पर लगता है कि श्री या लक्ष्मी ईश्वर कोटि और जीव कोटि दोनों 
में मानों एक स्नेह प्रीतिमय सेतु बनाये हुए हैं । लक्ष्मी मंगलमयी हैं और करुणा- 
मयी हैं। उन्हें 'करुणाग्रानतमुखी' कहा गया है। अष्टोत्तर सहस्ननामों में भी 
कहा गया है करुणां वेदमातरमभ्‌” इसीलिए ईश्वर कोटि में रहकर भी 
इस करुणामयी देवी की दृष्टि सदा दुःख-ताप क्लिष्ट अपनी संतानों के 
प्रति--संसार के बंधे हुए जीवों के प्रति रहती है । इसीलिए वे अपनी करुणा 


और प्रेम-स्नेंह के द्वारा जीव को सर्वदा भगवन्मुखी करने की चेष्ठा कर , 


रही है--अ्रपती ब्रह्म-विद्यास्वरूपता के द्वारा जीवों के सभी अज्ञान-तम-- 
सभी मायाच्छन्नता को दूर करने की चेष्टा कर रही हैं। दूसरी ओर वे 
विष्णु-स्वरूपभूता उनकी प्रियतमा प्रधान महिषी होने के कारण जीवों की 
ओर से परमेश्वर पर गहरा प्रभाव डाल रही हैं, उनकी कृपा-दृष्टि 
प्रपन्चातें जीवों की ओर खिंच रही है। मुक्त-जीव के तौर पर नित्यकाल 
ब्रह्मानन्द का आस्वादन करना ही अश्रीवेष्णव-जनों का साध्य है--और 
इस साध्य के लिए प्रपत्ति या अनन्यशरणता ही प्रधान साधन है। इस 
प्रपत्ति के मुख्य साधन होने के कारण लक्ष्मी का स्थान भी मुख्य हो 
उठा । ्््ि 

प्रियतमा भगवत्‌-पत्नी और कल्याणमयी करुणामयी जीवमाता के 
तौर पर वे भगवान्‌ और जीव, इन दोनों के बीच रहकर जीव को 
सुबुद्धि दान कर उसे निरंतर भगवन्मुखी कर रही हैं, और 
'भगवान्‌ को जीवमुखीन करके मुक्त हाथ से क्रपा-वितरण करने के लिए 
'उद्बुद्ध कर रही हैं। लक्ष्मी के इस प्रकार के वर्णनों के पीछे सदा एक 


(१) यामुनाचार्य के चतु/इलोकी के द्वितीय इलोक का वेकंटनाथ 
कृत भाष्य देखिए । 

(२) देखिए-- 
तन्‍्त्वां दास इति प्रपन्न इति च स्तोष्याम्यहं निर्भयों । 
लोककेश्वरि लोकनाथदयिते दान्‍्ते दयां ते विदन ॥ 
यामुनाचायं) का चतुश्लोकी, २ इलोक । 


केक +मनरशिक सन पनपन ते + तन पमपकाकत++++- >> सब ल्‍7 ५25 हि 
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मानवीय दृष्टान्तने प्रभावित किया है, वह दुष्टान्त है, आदर्श गृहिणी 
का दृष्ठान्‍्त । वह स्वामी के लिए प्रेममयी पत्नी है--दूसरी ओर संतान के 
लिए स्नेहमयी माता हैं । साधारण गाहंस्थ्य जीवन में देखा जाता है कि, 
पुत्रों और पिता में जो स्नेह का सम्बन्ध होता है, उसमें अन्तर का एक 
बारीक पर्दा सा पड़ा रहता है, लगता है, मानों पुत्र हमेशा पिता की इच्छा 
भली-भाँति नहीं समझ पाते हैं, समझ पाने पर भी सभी पुत्र पिता की उस 
इच्छा का पालन करके उनके बिल्कुल प्रिय-स्नेहपात्र बनने की स्वाभाविक 
प्रवत्ति नहीं दिखाते, पिता से कन्नी काठ कर वे मानो बहिर्मुखी 
होना चाहते हैं। लेकिन माँ बीच में रहती है। वे प्रेममयी प्रियतमा के तौर 
पर पति के स्वरूप और इच्छा को भी सबसे अच्छी तरह जानती हैं, 
और स्नेहमयी संतान वत्सला होने के कारण पुत्रों की चरित्र-प्रवणता, दोष- 
गुण को भी भलीभाँति जानती हैं । इस दशा में वे स्नेहप्रीति द्वारा 
सन्‍्तानों में शुभ-बुद्धि उत्पन्न करने की चेष्टा करती हैं, और धीरे-धीरे उन्हें 
पिता की इच्छा की ओर मोड़ने की कोशिश करती हैं | इसके अ्रलावा 
वे चेष्टों करती हैं किचित्‌ उदासीन पिता की सक्रिय स्लनेंहदृष्टि को 
संतानों के प्रति आकृष्ट करने की और सहजात प्रवृत्ति के वश गलत 
रास्तेपर चलने वाले पुत्रों के सारे दोषों को क्षमा करके उन्हें निकट 
बुलाने की प्रेरणा देने की। लक्ष्मी का कार्य भी इसी प्रकार का है। 
अविद्यारूपी माया द्वारा मोहित जीवगण भगवतृ-स्वरूप और भगवत्‌- 
इच्छा भलीमाँति नहीं समझ पाते हैं; जितना' समझ पाते हैं, उससे उनकी 
सहजात प्रवृत्ति उन्हें भगवद्‌्-विपरीत दिशा में खींच ले जाती है। इधर 
षडगुणशाली ब्रह्माण्ड के अधीरवर--लेकिन गुणमय होते हुए भी गृणातीत--- 
ऐसे विष्णु की दृष्टि शायद सवंदा जीव अभिमुखी नहीं रहती है; बीच की 
लक्ष्मी दोनों को एक दूसरे की ओर मोड़कर अपने प्रेममयी होने की 
सार्थकता प्राप्त करती हैं । रामानुजाचार्य के चतुःशलोकी के भाष्य में 
बेंकटनाथ ने कहा है, कमाहिंफलद पति के (विष्णु के) प्रति श्री देवी के' 
दो कृत्य हैं; एक है निग्नह से वारण, दूसरा है अनुग्रह का सन्धुक्षण ।॥' 
इसी प्रसंग में श्री विष्णुचित्त का मत भी उद्धुत किया गया है। उन्होंने 
कहा है कि मातुरूपी श्री के शरण में सभी जाते हैं। माता हित की 
अपेक्षा पुत्र को जो कुछ प्रिय है, उसकी ओर ही ध्यान रखती है, पिता की 


दृष्टि दोनों की ओर रहती है, इसीलिए पिता जैसा दण्डधर होता है माता 


(१) श्रस्ति कर्माहंफलदे पत्यौ कृत्यद्यं श्रियः । 
निग्रहाद्दराणं. काले सन्धुक्षणमनुग्रहे ॥ 


( ८८ ) 


बैसी नहीं होती । इसका मतलब यह नहीं कि लक्ष्मी उसका दमन नहीं 
करती है। सीता की तेजोमयी आग में जलकर ही रावण श्रीराम के कोप में 
पड़ा था | यह मातृरूपी लक्ष्मीदेवी प्रणिपात-प्रसन्ना,' क्षिप्रप्रसादिनी 
देवी, सदानुग्रहसम्पन्ना' हैं, वे क्षान्तिरूपिणी,' क्षमारूपिणी,, अनुग्रह- 
परा, अनघा' हैं। वे सदा ही अनिष्ट निवर्तत और इष्ट प्रापण-गर्भ 
करुणा-निरीक्षण के द्वारा सब कुछ की रक्षा कर रही हैं। इच्ध-ब्रह्मादि 
सभी देवताग्रों का ऐंश्वर्यं उनके कठाक्ष के अ्रधीन है। पुरुषोत्तम देव 
जैसे श्रीकान्त हैं, श्री भी उसी तरह भअरविन्दलोचनमनःकान्ता' हें, 
इस प्रकार की परस्पर की अ्रनुकूलता के द्वारा ही सभी मामलों में दोनों में 
सामरस्य रहता है; इसीलिए श्री के' प्रसाद के अलावा किसी को श्रेयोलाभ 
'नहीं होता,, केवल ऐहिक श्रेय तहीं, इनकी कृपा के विना मोक्ष 
'भी संभव नहीं हो पाता है । लक्ष्मी की इस अ्रनन्त कृपामयी मातृमूर्ति 
के सम्बन्ध में लोकाचार्य ने अपने श्रीवचनभूषण नामक ग्रन्थ में और 
वखर मुनि ने इस ग्रंथ के विस्तृत भाय में बड़े सुन्दर ढंग से विवेचन 
किया है। विष्ण और लक्ष्मी का अवतार राम-सीता का अवलम्बन करके 
ग्रौर वाल्मींकि-रामायण में वरणित उपाख्यानों का अ्वलम्बन करके लोका- 
वचाये ने इस' विंषय में विस्तृत विवेचन किया है। 


. बेष्णव जनों में लक्ष्मी के सम्बन्ध में इस दृष्टि का आभास हमें पुराणादि 

'में ही मिलता है।' पद्मपुराण के स्वगंखण्ड में हम देखते हैं कि लक्ष्मी 
ही मध्यस्थ होकर सभी दोषों के आकर हिरण्यकशिपु पर भी विष्णु की कृपा 
'बरसानें का काम कर रही हैं।' ब्रह्मपुराण में हम देखते हैं कि, जगत्‌- 
स्रष्टां जगन्नाथ, सर्वेलोक-विधाता अव्यय वासुदेव का प्रणाम करके पद्मजा 
लक्ष्मी देवी सभी लोकों की हितकामना से प्रश्न पूछ रही हैं। यह ज़ो 
मर्त्यलोक रूपी महादतर्य कर्मभूमि है--यह जो लोभ, मोहमग्रस्त, काम-क्रोध 
' महार्णव है--यह जो विस्तुत संसार-सागर है--इससे जीवगण केसे 


(१) चतुःशलोकी, तृतीय इलोक । 

(२) वेंकटनाथ ने यामुनाचार्य के चतुः/इलोकी' के तृतीय इलोक के 
भाष्य में विभिन्न पंचरात्र संहिता और पुराणादि से इस मत का 
प्रतिपादन करने वाले बहुतेरे इलोक ढूढ़ निकाले हैें। 


(३) २३८।१२४--३० (बंगव्ासो) 


( ८८ ) 


छटकारा पायेंगे, यही प्रश्नों का विषय है ।* इस प्रसंग में हम देख सकते 
कि देवी-चरित्र की यह विशेषता वैष्णव शास्त्रों में वणित लक्ष्मी देवी 
की ही विशेषता नहीं है, इसे भी हम भारतवर्ष के जझ्ास्त्रों में वाणित 
देवी-चरित्र की ही विशेषता कह कर उल्लेख कर सकते हैं। शैव-शाक्त 
आगमों में अधिकांश शिव-पावेती के' प्रश्नोत्तर के रूप में लिखे गये हैं; 
हम सभी जगह देखते हैं कि जीवों के दुख से विगलित-हृदया देवी' जीवों 
की हित कामना के लिए, जीवों की म॒क्ति का उपाय निर्धारित करने के' 
लिए परमेश्वर शिव से सारे तत्त्व और साधन पंथाओ्रों के बारे में प्रश्न 
कर रही हैं; देवी के प्रति गहरे प्रेम के कारण ही महेश्वर शिव देवी 
के सामने जीवमुक्ति के सारे तत्त्व और पंथाओं के बारे में उपदेश दे रहे 
हैं। मध्ययृग के कुछ कुछ वंगला ग्रन्थों में भी इस प्राचीन धारा के 
चिह्न दिखायी पड़ते हैं । बहुतेरे बौद्ध तन्‍्त्र भी इसी तरह से लिखें 
गये हँ। वहाँ भी करुणाविगलित भगवती-प्रज्ञा ही जीवहित कामना के 
लिये सारे प्रइन कर रही है, भगवान बर्जेश्वर-हेवत्न या हेरक इन प्ररनों 
के उत्तर में सारे तत्त्वों और साधनों की व्याख्या की है । अतएव जीवों 
की मंगल कामना के लिए करुणा-विगलित देवी की यह जो सन्‍्तानवत्सला 
मातृमूरति है, यह भी भारतवर्ष की ही साधारण मातृमूर्ति है। विशेष 
सम्प्रदाय में आकर इसने एक विशेष मूर्ति धारण की है। 

श्रीसम्प्रदाय के आचार्यों ने पंचरात्र शास्त्र और मुख्यतः पुराणों का 
अवलम्बन करके ही लक्ष्मी के इस विशेष रूप को प्रतिष्ठित करने की 
चेष्टा की' है। श्रीसम्प्रदाय में श्री या लक्ष्मी के विषय में जिन ग्रन्थों 


में विवेचन है उनमें प्राचीन मतावलम्बी के तौर पर रम्ययामात्‌ मुनि का 


(१) तत्र स्थित जगन्नाथ जगत्‌-लरष्टारमव्ययम्‌ । 
सर्वेलोकविधातारं वासुदेवाख्यमव्ययम्‌ ।। 
प्रणणय शिरसा देवी लोकानां हितकाम्यया । 
पप्रच्छेम॑ महाप्रइन॑ पद्मजा तमनुत्तमम्‌ ।। 
श्रीरुवाच 

ब्रहि त्व॑ सर्वलोकेश संशयं से हृदि स्थितम्‌ । 
सरत्यलोके महाइंचयें कर्ंभमो सुदुलेभे ॥ 
लोभमोहग्रहग्रस्ते. कामकोधमहाणंव । 
येन मुच्येत देवेश अस्मात्‌ संसारसागरात्‌ ॥४५।१६-१९ 

. (२) वत्तमान ग्रन्थ के लेखकके 30 770700प7०४०४ 7० "३7४7८ छेपठव- 
]577 और (095०००० 7२०)!४१०८६४ 0प7७ इन दोनों ग्रंथों को देखिए । 
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शास्त्रदीय/ और यामुनाचार्य के चतुःलोकी” और अ्रीस्तोत्ररल' का 
उल्लेख किया जा सकता है। यामुनाचार्य के दोनों ग्रन्थों और रामानुजा- 
चार्य के सुप्रसिद्ध गंद्यत्रय/ का भाष्य लिखा है कविताकिक-सिंह' श्री वेंकट 
नाथ, सभी भाष्यों का नाम रहस्यरक्षा' है। इन रहस्यरक्षा नामक तीनों 
प्रन्‍्थों में ही श्रीवेष्णवों का श्रीतत्त्व सबसे अच्छी तरह विवेचित हुआ 
है। लोकाचार्य के श्रीवचन-भूषण' ग्रन्थ के सम्बन्ध में भी बहुत विवेचन 
है। श्री के सम्बन्ध में श्रीवैष्णों के सभी विवेचनों में हम देखते हैं 
कि विष्णु-केंकर्य को साध्य रखकर लक्ष्मी प्राप्ति को साधन के तौर पर 
ग्रहण किया गया है। यामुनाचार्य के चतु:ःश्लोकी के प्रथम श्लोक कान्तस्ते 
पुरुषोत्तम: भ्रादि इलोकों की व्याख्या करते हुए वेंकटनाथ ने लिखा है' कि 
लक्ष्मी केवल विष्णु की सहधर्मिणी नहीं हैं, सर्वप्रकार अभिमतानुरूपा' 
धर्मपत्ती हैं। यहाँ इस कान्त” शब्द के अन्दर ही लक्ष्मी का विष्णु 
के सम्बन्ध में सभी प्रकार की अनुरूपता का भाव द्योतित हुआ है; ते' 
शब्द के अन्दर लक्ष्मी का सर्वमंगला के रूप में प्रसिद्ध का परिचय है, 
और पृरुषोत्तम-कान्ता होनें के कारण विष्णुप्रिया के तौर पर लक्ष्मी का 
श्रेष्ठव्व भी दिखाया गया है। विष्णु की नाईं लक्ष्मी की फणिपतिशय्या 
और गरुड़ वाहन हैं। यह श्री ही वेद की आत्मा (अथवा वेद ही श्री 
की आत्मा) होने के कारण यह देवी वैेदात्मा' हैं,' त्रिगणरूप तिरस्का- 
रिणी के द्वारा भगवतृ-स्वरूप-तिरोधानकारी' होने के कारण ये 'यवनिका 

ही प्रकृतिरूपिणी माया हैँ। जीव-परामात्मादि विषयों में विपरीत- 
बुद्धि सृष्टि करने के कारण वे 'जगनन्‍्मोहिनी' हैं; और यही देवी मक्ति- 
प्रदा श्री हैं। कहा गया है कि “यह देवी खुद सेवा करती हैं (विष्ण 
की) और सेवित होती हैं (देव नर सभी के द्वारा), सब कुछ सुनती हें, 
सब कुछ को मिश्रित करती हैं; अखिल दोषों को नष्ट करती हैं, और 
गुण के द्वारा संसार को बदलती हैं; अखिल संसार जिनका नित्य आश्रय 
करता है और जो परमपद को प्राप्त कराती हैं--वे ही श्रीदेवी हैं! ।” 


* क%+ :-..++>+ “+७०२-०-+*.ल्मकेललनमनक+कपफअममन. कक-०००»+ममक, 


(१) आर, वेंकटेशवर एण्ड कम्पनो (सद्रास) से प्रकाशित । 
(२) वहेय॑ यज्ञ प्रविशेयं वेदान! इति सौपणं-श्रुतिविवक्षितं वेदाभि- 
मानिदेवताधिष्ठातृत्वम्‌ इत्यादि । भाष्य । 
(२) श्रयन्तीं श्रीयमाणां च्‌ श्रृण्वती श्रुणतीमपि। 
श्रूणाति निखिल दोषं श्रणोति च गणेजंगत ॥। 
श्रीयत॑ चखिलेनित्यं श्रयत्ते व परं॑ पदम ।। 
बकटनाथ के साष्य में धृत । 





( ६१ ) 

परमात्मा रूप अमृत की आधारभूता होने के कारण इस देवी को 
अकलंका उमृतधारा' कहते हैं। क्योंकि भगवान्‌ पुरुषोत्तम इस देवी के 
ग्राशय हैं, और उनकी (पुरुषोत्तम की) मूर्ति भी तदात्मिका है। इसलिये 
पुरुषोत्तम श्रीनिवास' और अधर' हैं। यह देवी निर्दोषमंगल गुणों 
का आकर होने के कारण भगवती हैं। ब्रह्मादि देवतागण भी इस देवी 
की महिमा का' कीर्तन नहीं कर पाते हैं, परिमितज्ञानशक्ति वाला मनुष्य 
फिर उनकी बात कैसे करेगा ? * 

लक्ष्मी के बारे में कोई-कोई कहते हैं कि, ब्रह्म की जो जगदुत्पादिका 
गक्ति है वही प्रकृति के नाम से प्रसिद्ध है, यह मूल-प्रकृति ईशानी ही 
श्री आदि नाम-सहस्न के द्वारा कीतित होती हैं, और प्रकृति-पुरुष के अलावा 
कोई तीसरा सत्य न होने के कारण लक्ष्मी और नारायण ही यह प्रकृति- 
पुरुष हैं । कोई कहते हैं कि सत्तादियुक्त भग्वान्‌ ही श्री हैं, कोई कहते हैं कि, 
देत्यादि मोहनादि के लिये भगवान्‌ ही कभी-कभी खुद ही कान्‍्ता- 
विग्रह ग्रहण करते हैं, वही श्री हैं। लेकिन श्रीवेष्णगण इनमें से किसी 
भी मत को नहीं मानते हैं; प्रसिद्ध पंचरात्रमत और पुराणमत से एकमत 
होकर वे भी समझते हैं कि नारायण प्रक्ृति-पुरुषात्मक हैं, लेकिन दोनों 
से ऊपर अवस्थित पुरुष हैं। चन्द्र की ज्योत्स्ना की नाई लक्ष्मी और 
नारायण धर्मधर्मी के तौर पर अवस्थित हैं। किसी-किसी के मतानुसार 
अंकुरोपादानांश की भाँति विश्वोपादान-स्वरूप ब्रह्म” के क्रार्योपयुक्त-स्वरू- 
पैकदेश ही स्वभावतः अथवा परिणति शक्ति द्वारा या उपाधिभेद के द्वारा 
जो भिन्नाहन्ता-आ्राश्नय ग्रहण करते हैं, वही श्री के तौर पर परिगणित होता 
है; ऐसा मत भी समीचीन नहीं है, क्‍योंकि ब्रह्म के रूप-परिणामादि वेदान्त 
में ही निरस्त हैं, यह श्री विष्णु की अ्नपायिनी शक्ति हैँ, असिताक्ष 
देववर त्रिलोक के सब कुछ को ग्रहण करके जैसे अवस्थान करते हैं, यह 
वरदा लक्ष्मी भी उसी तरह अवस्थान करती हैं', इन दोनों से श्रेष्ठ और 


(१) यतो5हमाश्रयहचास्या म॒त्तिमंम तदात्मिका । 
वही भाष्यधृत सात्वत-संहिता । 

(२) कान्तस्ते पुरुषोत्तमः फणिपतिशुशय्याउसनं वाहन 
वेदात्मा विहगेश्वरों यवनिका माया जगन्मोहिनी । 
ब्रह्मेशादिसु रत्रजस्‌्सदयितस्त्वह्ासदासी गण: 
श्रीरित्येव च नाम ते भगवति ब्रूमः कर्थ त्वां वयम्‌ ॥। 
चतु:इलोकी, वेंकट कृत भाष्ये में धृत । 


( ६२ ) 

कुछ नहीं है', “ये दोनों एक तत्त्व की नाई' उदित हे'--इन सारे पुराण वचनों 
के द्वारा भी लक्ष्मी और विष्णु का भेद माना गया है। दूसरे मत के 
अनुसार कहा जा सकता है कि, निविशेष चिम्मात्र ब्रह्म-स्वरूप की 
तिरोधानकरी मिथ्याभूता माया ही कल्पित रूप विशेष के द्वारा उपहिलष्ट 
होकर ब्रह्मप्रतिच्छदवती के रूप में लक्ष्मी कही जाती हैं। यह मत भी 
इसलिए ठीक नहीं है कि इस तरह से ब्रह्मा-स्वरूप का कभी तिरोधान 
ही नहीं हो सकता है। 

शास्त्रों से हम जानते हैं कि, प्रलय की दशा में एकमात्र ब्रह्म 
अ्वस्थान कर रहे थे; वैष्णवगण कहेंगे कि, इस प्रलय की दशा में भी लक्ष्मी 
उसी एक पुरुषोत्तम के' साथ अवस्थान कर रही थीं; क्योंकि शास्त्रों में 
कहा गया है कि, आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌', वे स्वधा के हारा (सहित) 
ग्रकेले अवस्थान कर रहे थे। पुराणादि के मतानुसार स्वधा लक्ष्मी हैं 
क्योंकि पुराण में लक्ष्मी के बारे में कहा गया है कि, स्वधा त्व लोक- 
पावनी| । महाभारत में (?) लक्ष्मी ने खुद कहा है--श्रह स्वाहा 
स्वधा चैव' ।' लेकिन तब समस्या उठ खड़ी होती. है कि, इस स्वधा' 
पर ही अगर प्रलय की दशा में ब्रह्म का प्राणत्व निर्भर करता है तो 
स्वाधीन सर्वसत्ताक ब्रह्म का प्राणनत्व स्वधा-रूपिणी लक्ष्मी के श्रधीन हो 
जाता है। वास्तव में यह लक्ष्मी या स्वधा ब्रह्मेतर कोई वस्तु नहीं है; 
स्वस्मिन्‌ धीयते--स्वधा शब्द की इस व्युत्पत्ति को मान लेने से स्वधा- 
रूपिणी लक्ष्मी का तात्परय होता है ब्रह्म की ही स्वकीय विश्वधारण सामथ्ये। 
महाभारत में जहाँ कहा गया है--हि द्विजोत्तम, में अपने बाद के चराचर 
सर्वभूत की सृष्टि करके विद्या के साथ अकेला विहार करूँगा; शअ्रथवा 
जहाँ कहा गया है, में ही मेधा श्रद्धा सरस्वती हूँ, में ही श्रद्धा और 
मेधा हूँ, श्रद्धा के द्वारा ही देव देवत्व भोग करते हैं--इन स्थलों पर 
विद्या, मेधा, श्रद्धा, सरस्वती आदि कोई भी ब्रह्म को अपने अ्रधीन नहीं 
करती हैं, परन्तु इनके योग से वे महिमान्वित हो उठते हैं, जैसे महि- 
मान्वित होते हैं सूर्यदेव अपनी प्रभा से, अथवा जसे किसी पुरुष को द्योत- 
मानत्व की प्राप्ति होती है अभिरूप आभरण के योग से । परदेवता की 
विहरणादि-रूपी जो देवन-क्रिया है वह सभी प्रकार से तदनुरूपा सर्वा- 
तिशायिनी प्रीति-रूपिणी स्ववल्लभा के साथ ही परमोत्कषं प्राप्त होती है । 


(१) चतुःइलोकी के बेंकटनाथ कृत भाष्य में धृत । 
(२) वही । 


+-्श्कु 75346 >' 





के वर मी अर कक नली 


( ६ ) 


पक्ष्मी के स्वरूप के निर्धारण के प्रसंग में वेंकटताथ ने अपने भाष्य में 
एक ध्यान देने योग्य प्रशइन उठाया है। रामानुज-सम्प्रदाय के वैष्णव तीन 
कोटि को स्वीकार करते हैं--बहा-कोटि, जीव-कोटि (चित) और जड़- 
कोटि (अचित्‌); अब प्रश्न यह होता है कि लक्ष्मी की सत्ता इन तीन 
कोटियों में किस कोटि के अन्तर्गत होगी ? इस' विषय में रम्ययामात 
मुनि के तत्त्वदीप” में जो प्राचीन मत मिलता है उसमें देखा जाता है कि 
लक्ष्मी जीव-कोटिभुता हैं और इसलिए अपु-स्वभावा हैं । लेकिन पर- 
वर्ती काल के वैष्णगण लक्ष्मी के इस अणुस्वभावत्व को स्वीकार नहीं 
करते हैं; विष्णु की नाई लक्ष्मी भी विभु-स्वभावा हैं । लक्ष्मी चेतनशीला 
हैं। इसलिए उनके अचिदन्यत्व को स्वीकार करना होगा; विभुत्व के कारण 
जीवान्यत्व को स्वीकार करता पड़ता है, और पारतंत्य के कारण उनके 
ईश्वरान्यत्व को मानना पड़ेगा। बस्तुत: पतिपुत्र-व्यावृत्त-पत्नी-त्याय 


द्वारा लक्ष्मी की ऊपर लिखी तीन कोटियों के अलावा एक कोट्चन्तर 


को भी स्वीकार करना होगा। वहाँ लक्ष्मी की सत्ता जिस तरह भगवद- 
धीना है, भगवान्‌ का वैभव भी उसी तरह रत्लप्रभान्याय से या पृष्प- 
परिमलन्याय से लक्ष्मी के आयत्त है। 

रामानुजाचार्य के गद्यत्रय ग्रंथ में देखते हैं कि नारायण की शरणागति 
प्राप्त करने के लिए उन्होंने शुरू में ही भ्रनन्यश्रण होकर अद्वरण्य-शरण्या' 
लक्ष्मी की शरण ली है। इस गद्यत्रय के भाष्य में वेंकटनाथ ने कहा 
है कि शुरू में ही लक्ष्मी की शरणापत्ति का कारण यह है, “इस लक्ष्मी 
का आश्रय करके ही अचिर ही और सुख से गुणोदधि को पार कर 
सकते हैं ।/' लक्ष्मी ही यज्ञविद्या, महाविद्या, गुह्मविद्या और आ्रात्मविद्या 


हैं और वही विमुक्तिफलदायिनी हैँ; ज्ञान और मुक्ति प्रदान करने में 
श्री ही अनुग्रहैक-स्वभावा हैं। और विष्णु से भी लक्ष्मी अनन्या हैं लक्ष्मी 


से भी विष्णु अनन्य हैं, अतएव एक के आश्रय से ही दूसरे का आश्रय 


(१) #& लिंश0ए ० फतांब ?905007ए--$8. ४, 788 ७००५७, 
५७०07. 7, 9. 89. 

(२) बेंकटनाथ के भाष्य में धृत सात्वत-संहिता । 

(३) विष्ण-पुराण । 

(४) अनन्या राधवेणा5हम्‌ अनन्या ही मया सीता 

तुलनीय--श्रीवतणभूषण, लोकाचाये-प्रणीत, वरवर मुनिक्ृत व्याख्या, 
पुरी संस्करण १६२६, ४८ पृष्ठ। 

और भी तुलनीय--अश्रस्था देव्या सनस्तस्मिस्तस्य चास्यां प्रतिष्ठितम्‌ ॥ 


तेतेयें स च॒ धर्मात्मा मुहतंमपि जीवति। वेंकटभाष्यधुत । 


( €४ ) 


प्राप्त होता है। परिपूर्ण सामरस्य के कारण यह सूक्ष्ममिथुत परस्पर- 
विचिह्नित' है, और मूल में अन्योन्यमिश्रत्व के कारण ये अन्योन्यप्रति- 
पादक हैं ।' प्रभा और प्रभावान्‌ का अन्योन्याश्रय जिस प्रकार अन्योन्याश्रय 
दोष-युक्‍त नहीं होता, लक्ष्मी और विष्णु का अन्योन्याश्रयत्व भी उसी प्रकार 
दोषयुकत नहीं है। रामानजाचायं ने जिस लक्ष्मी की शरणागति ली है 
वह लक्ष्मी कैसी हैं? वे रूप, गुण, विभव, ऐश्वयं, शीलादि सभी क्षेत्रों 
में बिल्कुल विष्णु के अनुरूप हैं, विष्णुयोग्या हैं, इसलिए विष्णुप्रिया हैं 
विष्णु की नित्यातुकूला हैं ।' ये षडेश्वर्यशालिनी हैं, इसलिए भगवती हैं; 
ये नित्या, अ्ननपायिनी, निरवद्या, देवदेवदिव्यमहिषी हैं और अखिल 
जगन्माता हैं। 

लोकाचार्य के श्रीवचन्भूषण और वरवरमुनिक्ृत उसकी व्याख्या में 
देखते हैं कि, सीता-रूपी लक्ष्मी ने जो रावण द्वारा अत्याचार सहकर 


कारागार वरण किया था, उसके अन्दर भी तापक्लिष्ट बॉँधे जीवों के 


प्रति उनकी सहानुभूति ही प्रकट हुईं है। लक्ष्मी के इस स्नेह-प्रीति-जावित 
'कृपा-वैभव को पुरुषकार' वैभव कहा जाता है; और नारायण के इस 
प्रकार के वैभव को उपाय' वैभव कहते हैं। शास्त्र में कहा गया है कि 
संसार के गिरे हुए जीवों की भगवत्‌-प्राप्ति के लिए लक्ष्मी ही मह्॒ियों 
द्वारा पुरुषकारत्व के' रूप में निर्दिष्ट हुई हैं। भगवान्‌ लक्ष्मीपति ने स्वयं 
'भी उसकी प्राप्ति के उपाय के तौर पर लक्ष्मी को ही स्वीकार किया 
है । नारायण 'की दूसरी दिव्यमहिषियाँ और सूरि झ्रादि का भी लक्ष्मी- 
सम्बन्ध के द्वारा ही पुरुषकारत्व हैं। जीव से ईद्वर और लक्ष्मी का 
समान, सम्बन्ध होने पर भी जीव ईह्वर का आश्रय-ग्रहण न करके' क्‍यों 
पहले लक्ष्मी का ही आश्रय ग्रहण करता है, इस प्रइन के उत्तर में 





(१) तदेतत्‌ सुक्ष्मसिथुनं परस्परविचिह्नितम्‌ । 

आदावल्योन्यभिश्रत्वादन्योन्यप्रतिपादकम्‌ ॥। 

गद्यत्र्य का वेंकटभाष्य में धृत । 

(२) तुलनीय--- 

गुणेन रूपेण विलासचेष्टितेः 

सदा तवंबोचितया तब श्रिया ॥ 

यायूनाचाय कृत स्तोत्ररत्न' ३८। 

(३) श्रोवचनभूषण, पंचम वचन। 
(४) सप्तम वचन की वरवर मुनिकृत व्याख्या में उद्धत इलोक देखिए । 





मम मा > ऑन रिम 


बैक अन्डेकह 


( ६४ ) 


पूर्वोक्त अनन्त क्षमाशीला लक्ष्मी के मातृत्व और ईइवर के हितकामी 
दण्डधारी कठोर पितृत्व का ही उल्लेख किया गया है। ईइवर निग्रहा- 
नुग्रह दोनों ही के कर्ता हैं, लेकिन लक्ष्मी अनुग्रहैक-स्वभावा हैं, इसीलिए 
ईद्वर-क्रपा से लक्ष्मी-कपा श्रेष्ठ है। सीता के रूप में मनुष्याकार में 
लक्ष्मीदेवी का जो प्रथम आविर्भाव है वह केवल अपनी क्रृपा प्रकट करने 
के लिए है।' लक्ष्मी की कृपा जीव के प्रति श्रनुग्रह करने के लिए भी' 
है, और ईश्वर को प्रेम के वश में करने के लिए भी है। संश्लेषदशा में 
ईदवर को वशीभूत करती हैं, और विद्लेष दशा में जीव को वज्ञीभूत 
करती हैं। स्नेह और प्रेम के उपदेश द्वारा ही वे दोनों को वश में करती 
हैं। और उपदेश से काम न बनने पर चेतन जीव को वे क्षपा के द्वारा 
और ईइवर को सौंदर्य के द्वारा वशीभूत करती हैं ।' 

पहले ही कहा है कि लक्ष्मी के बारे में श्रीवैष्णवों का विवेचन 
पंचरात्र और पुराण के मतों पर ही प्रतिष्ठित है । श्रीवैष्णवों ने इसके 
साथ थोड़ी-सी अपनी दार्शनिक दृष्टि जोड़ दी है, थोड़ा-सा धर्मविश्वास 
जोड़कर विष्ण-दक्ति के कृपामय रूप को प्रधानता दी है। लेकिन इससे 
भी लक्षणीय एक सत्य हम श्रीवेष्णबवों के विवेचन में देखते हैं, वह है 
लीलावाद । हमने पंचरात्र, काश्मीर-शैवधर्म, पुराणादि में भी इस लीला- 
वाद का उल्लेख देखा है, लेकिन हमने पहले यह भी देखा है कि, यह लीला 
वही सृष्टि-लीला है, जो विश्व-सुष्टि के' रूप में अपनी विचित्र भ्रभिव्यक्ति करती 
है और उसे फिर बीजरूप में अपने ही अन्दर निःशेष संहरण करती है, यही 
लीला का तात्पर्य है; लेकिन स्वरूपभूता शक्ति से किसी लीला का आभास 
हमें अब तक नहीं मिला है। हाँ, लक्ष्मी या कमला के 'रमा” रूप को 
हम बहुत पहले से ही पाते हैं। उन्हें विष्णुप्रिया, विष्णुवल्लभा के रूप में 
भी पाया है; लेकिन इन स्थलों पर भी लक्ष्मी का अवलम्बन करके लीला 
का कोई स्पष्ट वर्णन हमें कहीं नहीं मिलता है। हाँ, पद्मपुराण के उत्तर- 
खण्ड में एक स्थल पर इस स्वरूपलीला का एक अस्पष्ट संकेत है। वहाँ 
कहा गया है कि परम व्योमरूपी जो विष्णु का स्वधाम है, वही विष्णु का 
“भोगार्थ! है, और अखिल जगत्‌ लीला के लिए है। इस भोग और लीला 


के द्वारा ही विष्णु की विभूतिद्य की संस्थिति है। भोग में ही उनकी 


१-नवम वचन । 
२-त्रयोददय वचन । 
३-पषोड़द्द बचन ॥। 


( ६६ ) 


नित्यस्थिति है, तब वे अ्रपनें जगद्व्यापाररूपी लीला का संहरण कर लेते 
हैं; यह भोग और लीला दोनों ही उनकी शक्तिमत्ता के कारण विधृत 
हैं। यहाँ स्वधाम में नित्य स्वरूप-लीला ही उनका भोग है और विश्व- 
सुष्टि ही उनकी बहिलीला है। इस लक्ष्मी का अवलम्बन करके लीला 
की धारणा श्रीसम्प्रदाय के अन्दर और अधिक निखर उठी हैं। यामुना- 
चाय ने अपने अश्रीस्तोत्ररत्न' में कहा है-- 

अपूर्वताना रसभावनिर्भर-प्रबुद्धया मुग्धविदग्धलीलया [। 

क्षणाणुवतृक्षिप्तपरादिकालया प्रहषयंत॑ महिषीं महाभुजम्‌ ।। 

।। ४४ ॥| 

अपूर्व नाना रसों और भावों द्वारा गंभीर रूप से प्रबुद्ध जो लीला 
है--जो लीला केवल मुग्धलीला नहीं है, विदग्ध लीला भी है--जो लीला 
नित्यलीला है--परादि काल (प्रर्थात्‌ ब्रह्मा का आयुष्काल) जहाँ क्षण के 
अणुमात्र की तरह परित्यक्त होता है--उसी लीला द्वारा ही. महाभुज 
पुरुषोत्तम-देवता अपनी प्रियतमा को हर्षयुक्त कर रहे हैं। इसी तरह 
के वर्णन परवर्ती काल के रसनिर्भर स्वरूपलीला का आभास देते हैं। 


श्री, ब्रह्म, रुद्र और सनक इन चार नामों से प्रसिद्ध सम्प्रदायों में 
मध्वाचार्य द्वारा प्रचारित मत ही ब्रह्म-सम्प्रदाय॒ का मत माना जाता 
है । मध्वाचार्य रामानुजाचार्य के कुछ बाद के हैं। इस माध्व- 
सम्प्रदाय ने भी श्री-सम्प्रदाय की भाँति लक्ष्मीवाद को एक तरह से मान 
लिया है और लक्ष्मी-नारायण को उपास्य के तौर पर स्वीकार किया है। 
इस मत के अनुसार ब्रह्म की अघटित-घटन-पटीयसी' अचिन्त्यशक्षिति है, 
परमात्मा में यही शक्ति लक्ष्मी के नाम से प्रसिद्ध है और ब्रह्मादि देवता 
से निरवधिका हैें। शक्ति चार प्रकार की होती है--अ्रचित्यशक्ति, 
आधेयशक्ति, सहजशक्ति और पदशक्ति; इनमें अचित्य शक्ति ही परमेश्वर 
में सम्पूर्णा है। परमात्मा में अ्रचित्यशक्ति द्वारा घटनेवाला कोई कार्य 
नहीं रह सकता है ऐसा नहीं समझना चाहिए; क्‍योंकि श्रुति में ही है 
कि वे श्रासीन रह कर भी दूर गमन करते हैं, अणु होकर भी महत 
(१) भोगार्थ परम व्योम लीलाथेसखिल  जगत्‌ । 
भोगेन क्रीड़या विष्णोविभूतिद्यसंस्थितिः ॥। 
भोग नित्यस्थितिस्तस्य लीलां संहरते कदा । 
भोगो लीला उभौ तस्य घायते शक्तिमत्तया ॥ २२७ ।९६-१० 
(२) मध्वसिद्धान्तसार--पद्मनाभकृत (बम्बई निर्णयसागर प्रेस से 
पोथी के श्राकार में छापी गई है); २३ (ख) पृष्ठ । 


। 
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है--इस प्रकार सभी 'विरोधाभास (विरुद्धघर्म) उनमें संभव हैं। अचित्य- 
दक्ति के द्वारा ही यह संभव होता है। यह रमा या लक्ष्मी ही 
ग्रचित्यशाक्ति है। लेकिन रमा या लक्ष्मी ही ब्रह्म की सारी अचित्यशक्ति 
की प्रतिमूर्ति नहीं हैं, परमात्मशक्ति की अपेक्षा अतन्‍्तांश न्यूना है लक्ष्मी- 
शक्ति और लक्ष्मीशक्ति की अपेक्षा कोटिगुण न्यूना है ब्रह्मादि-शक्ति ।' 
अग्नि, वायु, पृथ्वी आ्रादि के अ्रभिमानी' देवगण इस अचित्यशक्ति के ही 
अणु-परमाणु अंशमात्र हैं।' लक्ष्मी और विष्णु बिल्कुल एक न होने पर 
भी विष्णु जिस तरह नित्यमुक्त हैं, उस परमात्मा विष्णु की भाँति तदभार्या 
नानारूपा लक्ष्मी भी नित्यमुक्ता हैं। अनादि काल में भगवतृ-सम्बन्ध 
के कारण ही लक्ष्मी की यह नित्यमुक्तता है। ये दोनों ही अनादि 
और नित्यमुक्त हैं, दोनों ही भ्रमृत और नित्य हैं, सर्वगत हैं। संसार की 
सब कुछ की ईशाना' जो विष्णु-पत्नी श्री हैं, वे उपासिता होने पर 
मुक्तिदा होती हैं। ये चपला, अम्बिका ही हैँ, यह श्रव्यक्ता शक्ति सृष्टि 
के साथ अभिन्नरूपा होकर श्रष्ठ-मूत्ति में विराजती हैं; वे ही चिद्रपा, 
अनन्ता, अनादि-निधना परा है।' 

यहाँ यह अवश्य कहा जा सकता है कि परमात्मा जब नित्यम॒क्त 
हैं तो उनके परस्पर-संभोग के द्वारा सुख की अभिव्यक्ति की कोई आव- 
इयकता न होने के कारण उनका यह पति-मार्या-झूपता -भी अ्रयुक्त है। 
उन्हें तो स्व-रमण में ही आनन्द मिलता है। इसके उत्तर में कहा गया 
है कि वे स्व-रमण' होने पर भी अनुग्रह के द्वारा स्त्रीरूप! अपने ही 
अन्दर प्रवेश .करके रूपान्तर के द्वारा नूतन रति प्राप्त करते हैं। पुरुष- 
स्त्री--पति-भार्या के रूप में जो आयोन्यतः रति है, वह वास्तव में अपने 
ही अन्दर है, अन्यतः कुछ भी नहीं है। श्रतएवं उन्होंने जब रमा के 
साथ रमण किया है, तब भी वे आत्मरूप में ही वत्तमान थे, स्त्री के रूप 
में नहीं । सुखात्मा विष्णु का दूसरे के साथ रमण नहीं है, दूसरे के साथ 
रति नहीं है; अतएवं रमा के साथ जो रमण है, वहाँ रमा ने केवल 


नि सीननिननीीनननीनीयणथीदीनियनीीद---यन 3 ्तते «२ 


(१) मध्वसिद्धान्ससार, १४ (क) पृष्ठ । 

(२) वही, १४ (क); इस प्रसंग में (ख) पृष्ठ भी देखिए । 

(३) परमात्मवन्नित्यमुक्ता तद्भार्या नानारूपा। ७१ सुत्र । 

(४) अनादिकाले भगवत्‌सम्बन्धित्वाद युज्यते नित्यमुक्तत्वं॑ तस्याः । 
७१ सत्र की विवृति। . 

(५) वही, २७ (क) पृष्ठ । ५... 580. ५] 
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रतिपात्रता प्राप्त की है। विष्णु की कभी दूसरे के साथ रति नहीं है; 
इसलिए रमा को भी कभी रतिदातृत्व नहीं है।' परमात्मा की भाँति 
लक्ष्मी भी नानारूपा हैं। श्री, भू, दुर्गा, अम्भणी, ही, महालक्ष्मी, दक्षिणा, 
सीता, जयन्ती, सत्या, रुक्मिणी आदि के भेद से वे बहु-आकारा हैं। इनमें 
दक्षिणा' रूप की ही श्रेष्ठता है, क्योंकि, इस दक्षिणा में ही परमात्मसंभोग 
की प्रथम सुख की अ्रभिव्यक्ति होती है। आदि सुखाभिव्यक्ति का स्थान 
होने के कारण ही दक्षिणा की विशिष्टता है।' परमात्मा की भाँति 
लक्ष्मी भी जड़देहरहिता हैं।' ब्रह्मा-रुद्रादि सभी शरीर की रक्षा करते 
हैं, इसलिए क्षर हैं; श्रक्षरदेहत्व के कारण लक्ष्मी ग्रक्षर हैं, उनका चिद्देहकाय 
है। इसलिए लक्ष्मी भी श्रप्राकृता हैं। परमात्मा की भाँति लक्ष्मी भी 
सर्वशब्दवाच्या हैं। प्रकृति सम्बन्धी विवेचन में हम देखते हैं कि, 
प्रकृति के दो रूप हैं, एक जड़ परिवत्तंतशील है, और दूसरा नित्य और 
मुक्त-स्वरूप है । यह: नित्य मुक्त-स्वरूप ही (शुद्धसत्त्व) अप्राकृत तत्त्व 
का तात्पर्य है। जैसे प्रकृति का एक नित्य मुक्त लक्ष्म्यात्मक स्वरूप है, 
त्रिगूण और पंचभूत के भी उसी तरह विशुद्ध नित्यमुक्त एवं लक्ष्म्यात्मक 
स्वरूप हैं। यह लक्ष्म्यात्मक त्रिगुण और पंचभूत के द्वारा ही वैकुण्ठधाम 
और उसमें स्थित जो कुछ है, उन सब की सृष्टि हुई है। विशुद्ध सत्त्व, 
रज और तम के द्वारा ही देवता और मुक्त पुरुषगण का सृष्टि-स्थिति-विनाश 
साधित होता है। व्योम-पश्राकाशादि का जैसे एक अनिन्‍्त्य रूप है, उसी 
तरह एक लक्ष्म्यात्मक ( केवल लक्ष्म्यात्मक नहीं, यह ईश-लक्ष्म्यात्मक' 
है) रूप है। वायु का भी नित्य-प्राणादिख्प लक्ष्म्यात्मक स्वरूप है। 
सलिल का भी इसी प्रकार लक्ष्म्यात्मक रूप है। प्रकृति और परम व्योम, 
इन दोनों में विरजा नदी कौ कथा और मद्यसरोवरादि की कथा पुराणादि 


(१) तदुक्तमंतरेयभाष्ये 
एवमन्योन्यतो विष्णु रतः स्वस्मित्‌ नवान्यतः । 
रसया रमसमाणो5पि तसस्‍्थे नेव स्त्रियात्मना ।॥। 
रमते नान्यतः क्वापि रतिविष्णो: सुखात्मनः। 
रमया रमणं तसस्‍्माद्रसाया रतिपात्रता ॥ 
नेवास्था रतिदातृत्व॑ विष्णो नंहान्यतो रतिः॥ 
वही, २७ (ख) पृष्ठ । 








(२) वही, २३(ख)-२४(क) । 
(३) वही, सूत्र ७२। 
(४) वही, सूत्र ७३। 
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में मिलती है। ये सभी लक्ष्म्यात्मक हेैं। दूसरी ओर छान्दोग्यभाष्य के 
मतानुसार लक्ष्मी मुक्त जीवों के लिए कामरूपा होने के कारण उनका 
उदकात्मकत्व ही युक्तियुक्त है । फिर भगवल्लोक वेकुण्ठादि में भी 
पृथ्वी है (नहीं तो वहाँ पुरी, गृहढ्वारादि कैसे संभव होते ? ); वह पृथ्वी 
भी मुक्तस्वभावा और लक्ष्य्यात्मिमा है। ईश्वर और लक्ष्मी में नित्य 
मधुर रस का अवस्थान है। इस ईश-लक्ष्मी का भी ज्ञान है, वह सदा 
ही प्रत्यक्ष है, कभी अनुमित या शाब्द नहीं है। यू देखते हैं कि, प्राकृत 
सृष्टि के अन्दर जो कुछ है वह सब नित्यशुद्धमुक्त के रूप में बैकुण्ठ में 
ईश-लक्ष्मी के अन्दर है। 

चतुर्वेष्णव-सम्प्रदाय में रूद्र और सनक सम्प्रदाय में हम लक्ष्मी की 
जगह श्रीराधिका का आविर्भाव देखते हैं। गौड़ीय वैष्णवधर्म में इस 
राधातत्त्व का सम्यक्‌ विकास हुआ है। अब हम इस राधातत्त्व का ही 
अनुसरण करेंगे । 


(१) मुक्तानां कामरूपादुदकात्मकत्वं युक्तम्‌ । वही, ५० (ख) पृष्ठ 
. (२) ईदालक्ष्स्यों मधुररसः, वही, २१५ सूत्र । 


सप्तम अध्याय 
 श्रीराधा का आविर्भाव 


श्रीराधा के विषय में विचार शुरू करने पर हम इसके दो पक्ष 
देखते हैं। एक है तत्त्व का पक्ष, और दूसरा है इतिहास का पक्ष । धर्ममत 
के साथ कुछ तत्त्वाश्रित तौर से श्रीराधा का सम्मिश्रण हम बारहवीं सदी 
से देखते हैं; श्रीराधा की परिपूर्णता वृन्दावनवासी गौड़ीय वैष्णवों के 
ध्याने और मनन में दिखाई पड़ती है। लेकिन' काव्य आदि में श्रीराधा 
का उल्लेख बहुत पहले से ही मिलता है। 

पुराणादि के अन्दर आजकल नाना प्रकार से श्रीराधा का उल्लेख 
मिल रहा है; लेकिन हम अपने वाद के विवेचन में सिद्ध करने की चेष्टा 
करेग कि किसी विशेष दार्शनिक मत या तत्त्वमत का अवलम्बन करके 
राधावाद की उत्पत्ति नहीं हुई है; राधावाद मुख्यतः पुराणमूलक भी 
नहीं है। हमारा विश्वास है कि, पुराणों में राधा के जितने उल्लेख 
आज कल दिखाई पड़ रहे हैं उनमें से अधिकांश श्रर्वाचीन काल में जोड़े 
गये हैं; इसके बारे में तथ्य और तक की विस्तृत अवतारणा हम यथा- 
स्थान करेंगें। राधा के बारे में हमारे सामने जितने प्राचीन तथ्य हैं 
उससे लगता है कि साहित्य का अवलम्बन करके ही राधा का आविर्भाव 
और क्रमप्रसार हुआ है; साहित्य आदि के उज्ज्वल रस के माध्यम से 
राधा का धर्ममत में प्रवेश हुआ है। धर्म मत में एक' बार प्रवेश करने 
के बाद राधा का तत्वरूप थोड़ा-थोड़ा करके विकसित होने लगा; इस 
तत्त्व के विकास में राधा सचमुच ही कमलिनी' हैं; श्रर्थात्‌ बारहवीं 
सदी के पहले तक विष्णुशक्ति के बारे में जो कुछ विश्वास, चिन्ता और 
मत है, उस उवेर भूमि पर मानों अनन्त विचित्र मधुर राधा का बीज 
रोपा गया था, उस बीज नें पुरानी भूमि से भोजन संग्रह करके अपने 
नये धर्म नित्य सौन्दर्य और माधुर्य में अभिव्यक्ति लगा कर गौड़ीय वैष्णव 
धर्म में पूर्ण विकास लाभ किया। इस राधावाद के विवेचन में इसलिये 
हम पहले साहित्य आदि में राधा के प्राचीन उद्गम का अनुसन्धान करेंगे; 
इसके बाद मुख्यतः वृन्दावन के गोस्वामियों के मत का अवलम्बन करके 
'राधातत्त्व किस प्रकार से कहाँ तक पूर्वालोचित शक्ति तत्त्व पर ग्रथित 
है और इस विषय में गौड़ीय गोस्वामियों और वैष्णव कवियों ने कहाँ 


का+७००७हाजह-शयकास्कसपर... कपल 


3-+.. "रपये: अशवाफन्ककक+ ००९५5 ५२२: ३ ८५९ इतथटर्तातमन०प+त्रचानफत्ापलअलजराजल्टरव्रणशा5 ५ 


७७०२-०५ ..५..२० 4९५७, २०००४०००++ सह... लि व  परशााआमड>ग॥५९२+८ाश 
न न जल की ५००५-2६ पर, ९4३० पने भी 3५०८७: 


( १०१ ) 


किस तरह कितने अमिनवत्व का संचार किया है इसका विवेचन करेंगे । 


बिक. 


(क) ज्योतिष-तत््व के रूप में राधा-कृष्ण की व्याख्या 


किसी किसी पंडित का ख्याल है कि राधा-कृष्ण तत्त्व में मूलतः 
कोई धर्मंतत््व नहीं था, यह मूलतः एक ज्योतिषतत्त्व है। विष्णु सूर्य 
हैं; वेद में सूर्य के अर्थ में विष्णु शब्द का प्रयोग प्रसिद्ध है। यह सूर्य- 
रूपी विष्णु ही सबेरे दोपहर और शाम इन' त्रिपादों में परिक्रमण करते 
है । इसी से त्रिपात्‌ वामन अवतार और स्वगे, मर्त्त, पाताल इन तीनों 
लोकों में उनके पदक्षेप की कल्पना उत्पन्न हुई होगी। कृष्ण इसी विष्णु 
के श्रवतार हैं, श्र्थात्‌ सूर्य के रश्मि स्थानीय या प्रतिबिम्ब हैं। श्री 
योगेशचन्द्र राय ने एक निबन्ध में दिखाने की चेष्टा की है कि पुराणादि 
में गर्गमूनि का जो वर्णन मिलता है, उससे यह भलीभाँति समझ में आा 
जाता है कि वास्तव में वे एक ज्योतिष विशेषज्ञ थे, इसी लिये आदित्यके 
अवतार कृष्ण का वे पहले आविष्कार कर सके थे; उन्होंने कृष्ण के 
तामकरण से लेकर सारी शिक्षा-दीक्षा का भार लिया। कृष्ण सूर्य का 
प्रतिबिम्ब है, गोपी तारका ।* ब्रज के कृष्ण के जन्म से लेकर जितनी 
अलौकिक लीलायें हैं, वे सभी सूर्य के प्रतिबिम्ब और तारों को लेकर हैं । 
कृष्ण की रासलीला की ज्योतिषिक व्याख्या करते हुए योगेशचन्द्र ने लिखा 
है--- राधानाम पुराना था और विशाखा का नामान्तर था। कुंष्ण-यजुर्वेद 
में विशाखा, अनुराधा आदि नक्षत्रों का नाम है। राधा के बाद अनुराधा 
का नाम है। अतएव विद्याखा नाम राधा है। अथववेद में 'राधो विशाखे, 
यह स्पष्ट कथन है। विशाखा नाम का कारण यही है। इस नक्षत्र मे 
शारद विषुव होना था और वर्ष दो शाखाओ्रों में बैठ जाता था। यह 
ईसा पूर्व २५०० सौ की बात है। शायद इसके पहले नक्षत्र का नाम 
राधा था। राधा का अर्थ है सिद्धि। यह नाम क्‍यों पड़ा था, यह नहीं 
बताया जा सकता । कालक्रम में राधा और विशाखा एक हो गये हैं । 
महाभारत में कर्ण की धातु-माता का नाम राधा है, और कर्ण-राधेय के 
नाम से संबोधित होते थे।" | 

“कार्तिकी पूु्णिमा में सूर्य विशाखा की ओर, विज्ञाखा में रहता है, 
राधा से सूर्य का मिलन होता है, लेकिन अदृश्य मिलन होता है। युगपत्‌. 





(१) भारतवर्ष पत्रिका, साध १३४० बंगाव्द । 
(२) गो शब्द का एक अर्थ है 'रश्षिम', अ्रतएवं सुर्ये ही गोप और, 
तारका. गोपी है। पक! 


( १०२ ) 


तारा और [सूर्य दृष्टिगोचर नहीं हो सकते हैं। प्राचीन काल के लोग 
समझते थे कि सूर्य की रोशनी से ही तारा का तारापन है, चन्र की 
चन्द्रिका है। गो रश्मि है, गोप कृष्ण है, गो-पी तारा है। कवि ने क्ृष्ण- 
रवि को रास-मध्यस्थ और गोपी-तारा को मंडलाकार में सजाया है। 
चन्द्र पुंलिंग नहीं होता तो वह इसी नाम से राधा की प्रति-नायिका बन सकता 
था। कारण यह है कि पूणिमा में चन्द्र रवि की विपरीत दिशा में 
रहता है। प्रतिनायिक, के' लिए आजकल बंगीय कवि को चन्रावली नाम 
गढ़ना पड़ा था। अ्रमावस की रात को चन्द्र-सूर्य का मिलन होता है, 
कृष्ण गुप्तरूप से चन्घावली के कुंज में जाते हैं। योगेशचन्द्र ने इस विषय 
में और भी दिखाया है कि राधा वृषभानु की (अपभ्रंश में बुखभानु, 
बुकभानु) कन्या हैं। वृषभानु वृष-राशिस्थ भानु, रश्मि है। क्ृत्तिका 
वृष राशि में है। राधा की जननी का नाम क्ृत्तिका होना चाहिए था, 
पद्मपुराण में कीतिदा' नाम है। राधा के' पति का ताम आयन (बाद में 
झायान) घोष है। अयने भव: आयन:; अयन में, उत्तरायण के दिलों 
में जन्म होने के कारण आयन नाम पड़ा है। तब उत्तरायण फलशून्य 
नपुंसक हुआ । इस तरह नाना दिशाओ्ों से विचार करके योगेशचन्दर नें 
ते किया है कि कुछ ज्योतिषतत्त्व ही कविकल्पना का आश्रय ग्रहण कर 
रूपक धर्मी हो गए हैं। परवर्ती काल के लोगों ने पौराणिक युग के इस 
ज्योतिष तत्त्व को भुला कर रूपक को ही सत्य मान लिया है और इसी 
प्रकार रूपकाश्रय से बहुपल्‍्लवित राधा-कृष्ण लीला उपाख्यान का उद्भव 
हुआ है। योगेशचन्द्र के विचार में हम पुराणादि में ब्रज के जिस क्ृष्ण का 
उल्लेख पाते हैं उनका काल ई० पूृ० तीसरी सदी और राधा का काल 
ईसा की तीसरी सदी है। 

राधा के बारे में आचार्य योगेशचन्द्र का मत ध्यान देने योग्य तो है 
ही । वैदिक युग के विष्णु का सूर्य के साथ सम्बन्ध अस्वीकार नहीं किया जा 
सकता । परवर्तीकाल में हम देखते हैं कि राधा की सखियों में विज्ञाखा' 
मुख्य हैं। इसके अलावा सखियों में अनुराधा (ललिता), ज्येष्ठा, चित्रा, 
भद्रा आदि नाम हमें मिलते हैं। ब्रज की देवियों में एक का 
नाम तारका है (भविष्योत्तर, और स्कान्दसंहिता के मतानुसार, जीव-गोस्वामी 
के श्रीकृष्णसन्दर्भ में उल्लिखित ), चन्द्रावली का (चन्द्र ” ) का दूसरा 
नाम सोमभा मिलता है, चन्द्र से सोमभा नाम का सम्बन्ध भी लक्षणीय 
है । राधा और उनकी' सखियों के अलावा हम देखते हैं कि कृष्ण के 
परिवार की कई स्त्रियों का नामकरण भी कई प्रसिद्ध नक्षत्रों के नाम के 
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( शक! ) 


अनुसार किया गया है, जैसे वासुदेव की पत्नी रोहिणी, बलदेव की पत्नी 


रेवती, कृष्ण की बहन चित्रा (सुभद्रा) आदि | इन्हें देखने से लगता है 
कि पौराणिक युग में वर्णित क्ृष्णलीला के मूल में भी उपर्युक्त विविध 
प्रकार के ज्योतिष तत्त्वों का काफी प्रभाव होना सम्भव है; लेकिन इस 
विषय में और भी अनेक स्पष्ट तथ्यों के न मिलने से गोपियों और राधा 
को लेकर क्ृष्ण-प्रेम के जो समृद्ध उपाख्यान मिलते हैं, उन सबको इनें-गिने 
ज्योतिष' तत्त्व के' रूपक आश्रयी रूपमात्र हैँ, इस बात को पूरी तरह अभी 
नहीं मान लिया जा सकता । लेकिन श्रीरूपगोस्वामी के नाटक आदि 
पढ़ने से वह बात साफ समझ में झा जाती है कि राधा का जो तारकारूप है 
उससे उनका घनिष्ठ परिचय था। उनके कविजनोचित सालंकार वर्णन 
के अन्दर इसके बहुतेरे परिचय मिलते हैं। ललितमाधव (प्रथम अंक) में 
हम देखते हैं कि, राधा का दूसरा नाम तारा है--वारा नाम लोओत्तरा 
कण्णश्ा' । दूसरी जगह राधा को लेकर एक सुन्दर इलेष देखते हैं-- 

दनुजदसनवक्ष:पुष्करे चारुतारा । 

जयति जगदपूर्वा कापि राधाभिधाना । 

“दनुजदमन श्री कृष्ण के वक्षरूपी आकाश में जो राधा नामक एक 
जगदपूर्वा चारतारा है--उसी की जय ।” विदग्धमाधव नाटक में सूत्र- 
धार-श्लोक में देखते हैं-- 

सो 5यं वसनन्‍्तससयः समियाय यस्मिन्‌ 
पूर्ण तमीदवरम्‌ पोढ़नवानुरागम्‌ । 

गढ़प्रहा रुचरया सह राधयासों 

रंगाय संगसयिता निशि पोर्णमासी ।। 


बैश्ाख पूर्णिमा में राधा या विशाख्रा नक्षत्र के साथ पूर्णिमा का आवि- 
भाव देखते हैं'; दूसरी ओर क्ृष्णममिलन के लिए देवी पूर्णमासी के साथ 
राधिका का आविर्भाव | इस तरह के दुृष्टान्त रूपगोस्वामी की रचना में 


अनेक मिलते हैं ।' इसके अलावा इन नाठकों में एक और चीज दिखाई 


(१) प्रति वेशाखपुणिमायां प्रायो विशाखानक्षत्रस्थ संम्भवात्‌ । विद्वनाथ 
चक्रवर्तो की टीका । 
(२) तुलनोय--वन्दे राधामनुरुधष्य मानेन विधुनेव मधुरीकृतेय॑ 
माधवीया पोर्णमासी । --दानकेलीकोमुदी । 
झोर भी :--- 
ललिता---मह व्वाहरहि वुन्दें पहेलिश्रं दिव्वपाहेलि विण्णाणे 
पिश्रसहि किमहिकस्वाए लक्खिज्जइ माहवो भुश्रणे ॥। 
वन्दा--सहि राधाभिख्यया । ७७ ** 
फृष्ण--यक्तमिदं यहंशाखपर्यायों माधवराधों ।---विदग्धमाधव, सप्तम श्रंक । 


( एण्ड ) 
पड़ती है, वह यह है कि राधा बहुतेरे स्थलों में सूर्य की उपांसिका हैं। 
श्रद्धेय.योगेशचन्द्र ने चन्द्रावली' के सम्बन्ध में ऊपर जो कुछ कहा. है उसे से 
रूप गोस्वामी के' नीचे लिखे दो इलोकों का मिलान. किया जा सकता है-- 
पद्मा । हला सच्च॑ भणासि । तथाहि-- द 
बिज्जोदन्ती राहा पेक्खिज्जई ताव तारआलीहिं । 
गअ्रणे तमालसामें ण जाब चन्दाग्नली प्‌फुरइ ॥ 
ललिता । (.विहस्य संस्कृतेन ) 
सहचरि वृषभानुजाया: प्रादुर्भावे वरत्विषोपगते । 
चन्द्रावलीशतान्यपि. भवन्ति निध्‌ तकान्तीनि ।।' 


(ख) विविध पुराणादि में राधा का उल्लेख 


विविध पुराणों में विविध प्रसंगों में हमें राधा का उल्लेख मिलता है, 
लेकिन इसके श्रन्दर विशेष रूप से लक्षणीय बात यह है कि जिस पुराण 
में श्रीकृष्ण की ब्रज लीला का सबसे विस्तृत और मधुर वर्णन है और 
जिस पुराणं में राधातत्व और कृष्णरसतत्व की स्थापना में गोड़ीय-बैष्णवों 
नें प्रधान अ्रवलम्बन बनाया है, उस भागवत-पुराण में राधा का स्पष्ट 
कोई उल्लेख नहीं है। लेकिन फिर भी गौड़ीय गोस्वामियों ने भागवत 
में ही राधा का आविष्कार किया है। भागवत के दसवें स्कन्‍्ध में रास- 
लीला के वर्णन में हम देखते हैं कि रासमण्डल में कृष्ण अपनी एक 
प्रियतमा गोपी को लेकर गायब हो गये हैं और दूसरी गोपियों की आ्राड़ में 
उन्होंने उस प्रियतमा गोपी को लेकर विविध प्रकार की क्रीड़ा की थी। कृष्ण 
को ढुंढ़ते-दू ढते विरहातुरा गोपियों ने .वृन्दावन के एक वन में श्रीकृष्ण के 
ध्वजवज्ञांकुश आदि युक्त पदचिह्न के साथ एक और ब्रजमाला का पदचित्न 
देखा और इस परम सौभाग्यवती कृष्ण की प्रियतमा को लक्ष्य करके कहा था--- 


अ्नयाराधितोीं नूनं भगवान्‌ हरिरीश्वर: । 
यन्‍नो विहाय गोविन्द: प्रीतो यामनयद्रह: ॥। (१०।३०।२४) 
“इसके द्वारा (इस रमणी द्वारा) निश्चय ही भगवान्‌ ईश्वर हरि आरा- 


धित हुए हैं, इसलिये गोविन्द हमें छोड़कर प्रसन्न होकर इसे इस निराली 
जगह ले आये हैं ।” इस 'अनयाराधित:” शब्द के अन्दर ही राधा का पता 


(१) विदग्धमाधव, सप्तम श्रंक। 
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( १०४ ) 


चला । सनातन गोस्वामी और जीव गोस्वामी का अनुसरण करके क्ृष्णदास 
कविराज महाशय नें भी चरिंतामृत में कहा है-- 

कृष्णवांछापूरति रूप करे आराधने । 

अतएव राधिका नाम पुराणें बाखाने | आदि, ४ 

राध धातु यहाँ परिचरण' या सेवन' के पअर्थ में ली गई है। हम ने 

पहले देखा है कि, परिचरण या .सेवन के श्रथ में श्रवि धातु से ही 
श्री शब्द की भी व्याख्या करने की चेष्टा की गई है। लेकिन यह बात 
जरूर है कि भागवतकार ने यहाँ क्ृष्णप्रियतमा एक प्रधाना गोपी का 
उल्लेख किया और इशारे से उसके राधा नाम का आभास दिया। लेकिन 
इस प्रसंग में साफ-साफ राधा नाम का उल्लेख क्‍यों नहीं किया इस बात 
में भी शंका हो सकती है और यह संशय स्वाभाविक है कि क्ृष्णप्रिया 
प्रधातना गोपी के राधा नाम से भागवतकार शायद परिचित नहीं थे।४ 
लेकिन राधा नाम का व्यवहार भागवतकार करे या न करे, गोपियों में 
एक गोपी ऋष्ण की प्रियतमा थी यह सत्य भागवत के रास वर्णन में बहुत 
स्पष्ट हो उठा है। कृष्ण की गोपियों के साथ वृन्दावन लीला की अव- 





(१) यहाँ श्रनया आराधितः' या अनया राधितः' इन दोनों प्रकार के: 
पाठों को स्वीकार किया जा सकता है; दोनों पाठों का श्रर्थ एक है; 
श्रीधर स्वामी ने इस इलोक की टीका में कुछ भी नहीं लिखा है, लेकिन 
सनातन गोस्वामी ने अपनी वेष्णवतोषणी टोका में कहा है-- 

“अनयेव आराधित: आराध्य वलश्ञीकृतः न त्वस्माभिः।. राधयति/ 
ग्राराधधतीति राधेति .नामकारणंच दर्शितं ।” 

विश्वनाथ चक्रवर्ती ने कहा है--“नून॑ हरिरयं राधितः । राधां इतः 
प्राप्त:” इत्यादि ॥। 

(२) लेकिन इस विषय में विश्वनाथ चक्रवर्ती ने अ्रपनी टीका में 
कहा है कि गोपियों ने पगचिह्न से ही इस कृष्ण-प्रिया विशेष गोपी को 
बृषभानुनन्दिनी के रूप में पहचान लिया था। लेकिन पहचान कर भी 
जसे नहीं पहचाना है इसके अ्रभिनय के बहाने मानो राधा के सुहद्गण 
ने उनका नास छिपा लिया था। और नामतिरुक्ति के द्वारा राधा के 
सोभाग्य को ही व्यंजित करके उन्होंने अनयाराधितः आदि कहा है ॥४ 
““पदत्चिह्नेरेव तां श्रीवृषटभानुनन्दिनों परिचित्यान्तराइवसता बहुविध- 
गोपीजनसंघट्ू तत्र बहिरिपरिचयसिवाभिनयन्त्यस्तस्या: सुहृदस्तन्नामनिरुक्ति-- 
द्वारा तस्याः सौभाग्यं सहर्षमाहुरनयव.। | 


( १०६ ) 


झट 


तारणा पहले पहल खिल-हरिवंश में मिलती है; इस हरिवंश के विष्णुपर्व 
के बीसवें अध्याय में संक्षेप में गोपियों के साथ श्रीकृष्ण की रास लीला 
का वर्णन है, वहाँ किसी प्रियतमा प्रधाना गोपी का उल्लेख या आभास 
नहीं है । लेकिन प्राचीन पुराणों में श्रन्यतम विष्णुपुराण में विषयवस्तु 
और वर्णन की दृष्टि से भ गवत पुराण के अनुरूप-रास वर्णन है और यहाँ 
भी उसी प्रियतमा क्ृतपुण्या मदालसा' गोपी का उल्लेख मिलता है। 
यहाँ अनयाराधित:” आदि इलोक की जगह निम्नलिखित इलोक मिलता है--- 


अज्रोपविश्य सा तेन कापि पुष्परलंकृता । 
अन्यजन्मनि सर्वात्मा विष्णुरभ्यचितों यया। 


“यहाँ बैठकर क.ई रमणी उस कृष्णद्वारा पृष्पों से अलंकता 
हुई है, जिस रमणी के द्वारा दूसरे जन्म में सर्वात्मा विष्णु अ्रभ्यचित 
हुए हैं।” यहाँ राधित' या आराधित' हब्द की जगह अ्रम्यचित 
दब्द मिल रहा है। दूसरे पुराणों में रास का इस प्रकार का वर्णन और 
कृष्णप्रिया किसी गोपी विशेष का उल्लेख नहीं मिलता । 


पद्मपुराण में एकाधिक स्थल पर राधा का नाम है। रूप गोस्वामी 
ने अपने उज्ज्वल-नीलमणि ग्रन्थ में और क्ृष्णदास कविराज ने अपने चेतन्य- 
चरितामृत में पद्मपुराण से राधा नाम का उल्लेख उद्धत किया है।' 
लेकिन पद्मपुराण से गोस्वामियों ने एक-आझ्राध इलोफ उद्धृत किये हैं, और 
झाजकल प्रचलित पद्मपुराण में विभिन्न स्थलों पर राधा नाम की एक प्रकार 
से बहुतायत है। इसीसे हमारी शंका और भी जटिल हो जाती है। 
फिर देखते हैं कि, जयन्ती-ब्रत माहात्म्य-ख्यापन के प्रसंग में एक बार 
राधाष्टमी का उल्लेख मिलता है। इसके बाद चालीसवें सर्ग में राधाष्टमी 
त्रत का माहात्म्य बतलाया गया है। इस राधाष्टमी में प्रेमानुराग कुछ 
भी नहीं है, इस ब्रत को करने से गोहत्या, ब्राह्मण-हत्या, स्त्री-हरण 
आदि पापों से बड़ी आसानी से छुटकारा पाया जा सकता है और 
अनन्त सुख प्राप्त किया जा सकता है, यही कहा गया है। लीलावती 
नामक एक वेश्या राधाष्टमी ब्रत करके किस प्रकार विष्णुपुर गो-लोक 
निवास की अ्रधिकारिणी बनी थी, इसका भी वर्णन है। इस वर्णन से 


(१) इन्होंने पद्मपुराण से निम्नलिखित इलोक ढूंढ़ निकाला है;-- 


यथा राधा प्रिया विष्णोस्तस्याः कुण्ड प्रियं तथा। 
सर्वगोपीष॒ सेवेका विष्णोरत्यान्तवल्लभा ॥। 
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( १०७ ) 


इस बात का भी पता चलता है कि विष्णु जब भू-भार-हरण के लिये 
कृष्ण के' रूप में अवतरित हुए तब राधा भी विष्णु के आदेश से भू-भार 
हरण के लिये पृथ्वी पर अवतीर्ण हुईं। भादों महीने की शुक्ल पक्ष की 
अष्टमी तिथि को वृषभानु की यज्ञभूमि में दिन को राधिका पैदा हुई थीं। 
कातिक महीने में राधा दामोदर की अर्चना और कारतिक महीने के अन्तिम 
महीने के अन्तिम पाँचवें दिन विष्णु-पंचक ब्रत में राधा के साथ श्रीहरि 
की पूजा का उल्लेख मिलता है। पद्मपुराण के उत्तर खंड में विष्णधाम 
गोलोक के वर्णन के प्रयोग में कहा गया है कि इस गोलोक में ही गोकल 
है, और गोकूल में हरि द्वारा अधिकृत प्रोदुभासित भास्वर भवन विद्यमान 
हैं, इस भवन में ननन्‍्द गृहेश्वरी राधा द्वारा आधारिता होकर समुदिता होती 
हैं। पद्मपुराण के पाताल-खण्ड में राधा के कितने ही प्रकार से ,अनेको 
अन्य उल्लेख मिलते हैं। इस खंड के अड़तीसवें अध्याय में सहस्नरपत्रकमल 
गोकुलाख्य महद्धाम और उस कमल के किस दल में कृष्ण की कौन-सी 
लीलाभूमि है, इसके विशद वर्णन के बाद कहा गया है--उस कृष्ण 
की प्रिया आद्या प्रकृति राधिका ही क्ृष्णवल्लभा हैं। उस राधा 
की कला के करोड़ों अंश का एक अंश हें दुर्गा आदि त्रिगुणात्मिका 
देवियाँ; इस राधिका के पदरज के स्परद् से ही करोड़ विष्णु 
जन्मते हैं। इस राधा के साथ गोविन्द सोने के सिंहासन पर समा- 
सीन हैं। ललिता आदि सखियाँ प्रकृति का अंश हैं, राधिका मूल प्रकृति 
है। आठ प्रकृतियाँ श्राठ सखियाँ हैं, और प्रधान क्ृष्णवल्लभा राधिका 
हैं। इसके बाद वाले श्रध्याय में देखते हैं कि एक दिन वृन्दावन में बाल- 
कृष्ण को देखकर नारद ने उन्हें साक्षात्‌ भगवान्‌ का अवतार समझ 
लिया और सोचा कि लक्ष्मी देवी अ्रवश्य ही किसी गोप के घर अवतीर्ण 
हैं। ढूंढ़ते-डूंढते भानु नामक गोपवर्ष के घर में सुलक्षणा गौरी कन्या को 
देखकर वे समझ गये कि ये ही-कृष्ण वल्लभा लक्ष्मी की अवतार हैं, ये 
माहेश्वरी, रमा, आद्याशक्ति, मूल प्रकृति, इच्छा-ज्ञान-क्रिया-शक्ति हें । 
दूसरी जगह देखते हैं कि, कृष्ण नारद से अपने को पुंरूपी राधा देवी कहकर 


परिचय दे रहे हैं। 


पद्मपुराण में एक स्थल पर यह राधा “गोपियों के बीच तप्त स्वर्णप्रभा 
हैं, दिशाओं को अपनी प्रभा से चकाचौंध करके द्योतमाना हैं, ये प्रधानरूपा 
भगवती हँ---जिनसे यह सब कुछ व्याप्त है । ये सृष्टि-स्थिति-अन्तरूपा, 
विद्याविद्या, त्रयी, परा, स्वरूपा, शक्तिरूपा, मायारूपा, चिन्मयी हैं| ये ही 


०] 


ब्रह्मा, विष्णु, शिवादि के' देह-धारण का कारण हैं। ये वही वृन्दावनेश्वरी राधा 


३. आल ॥ 


ई--सब की धारणाधाररूपा होने के कारण राधा हैं । यह राधा--वन्दावने- 
रेवर ही पुरुष-प्रकृति हैं। 

राधा के सम्बन्ध में पद्मपुराण के इन उल्लेखों और वर्णनों को देखने 
से लगता है, कि यह राधा के किसी प्राचीन रूप का परिचय नहीं है । 
राधा को उत्पत्ति वृन्दावन की प्रेमलीला में हुई है, इसमें कोई सन्‍्देह नहीं 
है, लेकिन' पद्मपुराणान्तर्गत इन उल्लेखों पर विचार करने पर लगता है 
कि राधावाद के काफी प्रचार और प्रसिद्धि का अवलम्बन करके ही ये 
सारे वर्णन गढ़ उठे हैं। पद्मपुराण का रचताकाल निश्चित करता कठिन 
है, और अनुमान कर लिया जाय कि छठीं शताब्दी का या यहाँ तक कि 
आठवीं शताब्दी के आसपास इसकी रचना हुई थी तो भी उस समय 
कम से कम वेष्णव-धर्म के मतानुसार राधा का इतना' प्रसार और प्रसिद्धि 
हुई थी ऐसा नहीं लगता । अतएव राधा के बारे में ये सारे उल्लेख 
परवर्ती काल में जोड़े गए हैं इस शंका को तकंहीन नहीं कहा जा सकता ॥ 
कौन-सा अंश किस समय प्रक्षिप्त हुआ इसे बताना कठिन है। लेकिन 
रूपगोस्वामी ने जिस इलोक का उद्धार किया है उसे कम से कम सोलहवीं 
सदी के पहले ही पद्मपुराण में स्थान मिल गया था इस बात को मानना पड़ेगा । 

जित कारणों से पद्मपुराण में वणित उपर्यक्त वर्णनों की शुद्धता और 
प्राचीनता के विषय में शंका होती है वे नारदःपंचरात्र” ग्रंथ के राधा- 
वर्णन के साथ मिलकर और भी बड़ी शंका पैदा करते हैं। हम इस ग्रंथ 
को मुद्रित आकार में जिस प्रकार पाते हैं' उस रूप में इसे किसी भी 


(१) तासां तु मध्ये या देवी तप्तचामीकरप्रभा। 
द्योतमाना दिद्वः सर्वाः कू्बती विद्य॒ दुज्ज्वलाः। 
प्रधानं या भगवती यया सर्वंर्सिदं ततम्‌ ॥। 
सृष्टिस्थित्यन्तरूपा या विद्याविद्या त्रयी परा। 
स्वरूपा दाक्तिरूपा च सायारूपा- च चिन्मयी ।॥ 
ब्रह्माविष्णशिवादीनां देहकारणकारणम्‌ । 
चराचरं जगत्‌ सर्व यन्मायापरिरस्भितम्‌ ।। 
वन्दावनेदवरी नाम्ना राधा धात्रानकारणात्‌ ॥ 


तामालिग्प कसन्‍त ते मंदा वन्दावनेश्वरम ॥ 
प््प 


कक कफ एक कु 


पुरुष-प्रकृती चादो राधा-वन्दावनेद्वरों ॥। 
(२) एशिग्राटिक सोसायटी कलकत्ता से रेवरेण्ड क्रृष्णमोहन वन्द्यो- 
पराध्यांय द्वारा. सम्पादित । | । 
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अकार एक प्राचीन पाञ्चरात्र-ग्रंथ नहीं मान सकते, इसीलिए पाज्चरात्र 
पर विचार करते समय हमने इस ग्रंथ का कोई उल्लेख नहीं किया । 
इस ग्रंथ के नमस्कार इलोक में हम देखते हैं-- 

लक्ष्मी: सरस्वती दुर्गा सावित्री राधिका परा।॥ १॥२ 

राधा शब्द के तात्परय के सम्बन्ध में कहा गया है-- 


राशब्दोच्चारणाद भक्‍तो भक्ति मक्तिझुच राति सः। 
धाशब्दोच्चारणेनेव धावत्येवः हरेः पदम्‌ ।॥| २॥३।३८ 


अर्थात्‌ रा” शब्द के उच्चारण से ही भक्त होता है, और वह भक्ति 
और मुक्ति को प्राप्त होता है, और धा' के उच्चारण के द्वारा हरि के 
पद की ओर धावित होता है।” राधा शब्द की इस प्रकार की व्युत्पत्ति 
और तात्पर्य परवर्ती काल में भी कुछ कुछ मिलता है, प्राचीन काल में 
भी था या नहीं इसके बारे में हमें संदेह है। साधारणत: देखा जाता है 
कि, कोई वाद धर्म की कोटि में श्राकर बहुत दिनों तक भक्ति और विद्वास 
के द्वारा परिपुष्ट होने के पश्चात्‌ ही इस प्रकार की छब्द-व्यूत्पत्ति गढ़ी 
जाने लगती है। अन्यान्य स्थलों पर राधिका की जो लम्बी प्रशस्तियाँ 
मिलती हैं उसमें यूं दिखाई पड़ता है कि, राधिका पराशक्ित हैं, वे ही 
भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में भिन्न-भिन्न धमम-लक्षणों में भिन्न-भिन्न देवी के रूप 
आविर्भूत होती हैं, मार्कण्डेय चण्डी में कहा गया द्वितीया का मभापरा 
देवी और इस परा-शक्ति , राधिका को अभिन्न माना जा सकता है।' 


(१) तुलनीय--षड़क्षरी महाविद्या कथिता सर्वेसिद्धिदा । 
प्रणवाद्या महामाया राधा लक्ष्मी: सरस्वती ॥।  २॥३।७२ 


(२) प्राणाधिष्ठात्री या देवी राधारूपा व सा मुनें । 
रसनाधिष्ठात्री या देवी स्वयमेव सरस्वती ॥॥. 
बुद्धयधिष्ठात्री या देवी दुर्गा दुर्गतिनाशिनी । 
ग्रधुना या हिमगिरेः कन्या नाम्ना च पार्वती ॥। 
सर्वेषामाये.. देवानां तेज:सु समधिष्ठिता । 
संहन्त्री. सर्वेदेत्यानां देबबरी -विमदिनी ॥। के 
स्थानयात्री च तेषांच धात्री  त्रिजगतासमपि । 
क्षुतृपिपासा दया निद्रा तुष्टिः पुष्टि: क्षमा तथा॥। 
लज्जा अ्रान्तिर्वच सर्वषामधिदेवी प्रकीतिता । 
मनो5घिष्ठात्री देवी सा सावित्री विप्रजातिष ।। 
राधा वासांशसम्भता . महालक्ष्मीः प्रकोतिता ॥। 
ऐंद्वर्याधिष्ठात्री वेवीश्वरस्थेतव. हि. नारद । 
तदंशा सिन्धुकन्या चर क्षीरोदसथनोजझ्धवा ।॥। 
'मत्येलक्ष्मीडन्‍्च सा देवी पत्नी क्षीरोदशायिनः । 
तदंशा स्वगंलक्ष्मीश्च गकादोनां गहे गहे।॥। 
स्वयं देवी सहालक्ष्मीः पत्नी वेकण्ठशायिन: 


( ११० ) 


पुराणादि में हम लक्ष्मी का जो विमिश्र वर्णन देख आए हैं, नारद-पंचरात्र 
में राधा के वर्णन में वह मिश्रता और भी जटिल हो गई है ।' इन वर्णनों 
को पढ़कर लगता है कि वह इस प्रेमोपारुप्रान-संभूता गोपी राधिका को 
भारतवर्ष की सर्वेस्वरूपा शक्तिमत्ति के साथ एक कर देने की कुछ परवर्ती 
काल की अनिपुण चेष्टा मात्र है। 

मत्स्य-पुराण के इलोकार्ध में भी राधा का उल्लेख मिलता है, वहाँ 
कहा गया है कि रुक्मिणी द्वारावती में हैं, और राधा हैं वुन्दावन के वन में ।' 

(१) श्रीकृष्णोरसि या राधा यद्ामांशेन सम्भवा । 

महालक्ष्मीन्‍च वेकृण्ठे सा च. नारायणोरसि ॥ 

सरस्वती सा च देवी विदृषां जननी परा । 

क्षोरोदसिन्धुकन्या सा विष्ण्रसि च  मसायया ॥। 

साविन्नी ब्रह्मगो लोके ब्रह्मवक्षःस्थलस्थिता । 

पुरा सुरांणां तेजःसु श्राविभू त्वा यथा हरेः 0 

स्वयं सूतिमती भत्वा जघान देत्यसंघकान्‌ ।। 

ददो राज्य भहेल्वाय कृत्वा निष्कंट्क पदस्‌ ।। 

कालेन सा भगवतो विष्णमाया सनातनी । 

वभूव दक्षकन्या च पर कृष्णाज््या मुनें॥ 

त्वकत्वा देह पितुर्येज्षे ममंव निन्‍दया सुने । 

पितुणां मानसी कन्या सेना कर्या वभूव सा ॥॥। 

आविर्भूता पर्वते सा तेनेयं पार्वती सती । 

सर्वशक्तिस्वकूपा सा दुर्गा वुर्गंतिनाशिनी ॥ 

ब॒द्धिस्‍्वरूपा परमा क्ृष्णस्य. परमात्मनः । 

संम्पद्रुपेन्रगहे सा स्वगंलक्ष्मीस्व्रूपिणी ॥। 

सत्य लक्ष्मी राजगहे गृहलक्ष्मी गृहे गहे । 

पृथक्‌ पृथणत च सर्वेत्रग्रामेष॒ ग्राम देवता ॥। 

७ जले सत्य (शेत्य ? )स्वरूपा सा गन्धरूपा च भूमिष । 

दव्दझपा च नभसि शोभारूपा निशाकरे॥ 

प्रभारूपा भास्करे सा नुपेन्द्रेभं. च सर्वतः । 

वह्नौं सा दाहिका शक्ति: सर्वे दक्तिब्च जन्तुष ॥ 

सृष्टिकािल. च सा देवी मुलप्रकृतिरीद्वरी । 

माता भवेन्महोविष्णोः स एवं च महान्‌ विराद ॥। 
इत्यादि २।६।१४-२४ 
(२) रुक्मसिणो द्वारावत्थां तु राधा वृन्दावनें बनें। आननन्‍्दाश्रम सं०, 
१३।३८ 
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( १११ .) 


इसके सम्बन्ध में कहा गया है कि, सारे मत्स्यपुराण में कहीं भी 
विष्णु के क्ृष्णावतार में न्रजलीला का वर्णन नहीं है। यहाँ तक कि हमने 
पहले ही दिखाया है कि विष्णु-दक्ति लक्ष्मी का वर्णन भी मत्स्य-पुराण 
में बहुत कम है, जहाँ लक्ष्मी का उल्लेख है वहाँ भी भारतवर्ष की और 
भी अनेकों शक्तिदेवियों के साथ एक शक्तिदेवी के रूप में है, वहाँ भी 
विष्णु से उनका प्रत्यक्ष सम्बन्ध कम है। इस हालत में अचानक 
इलोकार्ध में राधा का उल्लेख हम प्रामाणिक मानने में असमर्थ हैं। हम 
यह भी देखते हैँ कि पद्मपुराण के सुष्टि-खण्ड' में यह इलोक मिल रहा है। 
वहाँ विष्णु के द्वारा सर्वव्यापिनी सावित्री के स्तव में कहा गया है कि शक्ति- 
रूपा यह सावित्री भारतवर्ष की तावत तीर्थ-भूमियों में भिन्न-भिन्न देवीमूर्ति 
धारण करके अ्रवस्थान कर रही हैं, और उसी प्रसंग में कहा गया है कि 
वे द्वारका में रुक्मिणी, वृन्दावन में राधा हैं। वुन्दावन की राधा यहाँ 
पुराण-तंत्रादि में वर्णित बहुतेरे देव-देवियों में एक देवी हैं।' इस प्रकार 


वायु-पुराण, वराह-पुराण, नारदीय-पुराण” आदि-पुराण" प्रभूति पुराणों 


(१) सावित्री पुष्कर में साविन्नी, वाराणसी में विशालाक्षी, नेमिष में 
लिगधारिणी, प्रयाग में ललिता देवी, गन्धमादन में कामुका, मानस में 
कुम्‌ दा, अम्बर में विश्वकाया, गोमन्त में गोसती, मन्दर में कामचारिणी, 
चेत्रथ वन में मदोत्कटा, हस्तिनापुर में जयन्ती, कान्यकुब्ज में गौरी, 
सलयाचल मे रम्भा, एकाम्म्र कानन में कीतिमती, विल्लेद्वर में विल्वा, 
कर्णिक में पुरुहस्ता, केदार में सार्गदायिका, हिमालय में नन्‍्दा, गोकर्ण में 
भद्रकालिका, स्थाणीव्वर में भवानी, विल्वक में विल्वपत्रिका, श्रीशैल में 
साधवी देवी, भद्देश्वर में भद्रा, बराहगिरि में जया, कमलालय में कमला, 
रुद्रकोटि में रुद्राणी, कालंजर में काली, महालिग में कपिला, करकोट में 
मंगलेश्वरी हैं; इसी प्रकार श्रौर भी बीस जगहों में बीस देवियों का उल्लेख 
करके सावित्री देवी को द्वारवती में रुक्सिणी और वृन्दावन में राधा कहा 
गया है। (बंगवासी) १७।१८२--१६६ । 

(२) राधा-विलास-रसिक॑ कृष्णास्यं पुरुष॑ परम्‌ । 

अशुतवानस्सि देवेभ्यः यतस्तद्गोचरो5भवत्‌ ॥ 
आनन्दाश्रम से १०४५२. 

(३) तत्र राधा समाहिलष्य क्ृष्णमक्लिष्टकारणम्‌ । 

खनासता विदितं कुन्ड क॒त॑ तीर्थमद्रतः ॥ 

राधाकुन्डसिति ख्यातं सर्वपापहरं शुभम्‌ । 
(बंगवासी) १६४।३३-३४ 

(४) (बंगवासी), १॥४३-४४ 

(५) रूपगोस्वामी के लघुभागवतामृत' से उद्धृत इलोकः-- 

त्रेलोक्ये पृथिवी धन्या तत्र वुन्दावनं पुरी । 
तत्रापि गोपिकाः पार्थ तत्र राधाभिधा सम ॥। 


( ११२ ) 


में एकाध इलोकों में राधा का उल्लेख मिलता है, इस तरह के एक-आध 
इलोकों के आधार पर कुछ कहना कठिन है, इनमें कौन-सा ठीक॑ है और 
और कौन-सा प्रक्षिप्त है इसे निश्चित रूप से नहीं बताया ज। सकता है। 

राधा का अवलम्बन करके ब्रह्मवैवर्त्त-पुराण में कृष्णतीला ब्राकायदा 
'भड़कीली हो उठी है। लेकिन दुःख की बात है कि, आजकल प्रचलित 
ब्रह्मवैवर्त-पुराण के बारे में ही हमारा संशय और अविश्वास सबसे अधिक 
है। बहुतेरे पंडितों नें श्राजजल प्रचलित ब्रह्मवैवर्त-पुराण की प्रामाणिकता 
के बारे में संदेह प्रकट किया है। संदेह का पहला कारण यह 
है कि मत्स+-पुराण के दो इलोकों में ब्रह्मवेवर्तें-पुराण का जो परिचय है 
'उससे आजकल प्रचलित ब्रह्मवेवर्ते-पुराण से आकार या प्रकार किसी भी 
दृष्टि से मेल नहीं है। दूसरी बात यह है कि सारे ब्रह्मवैव॑र्त में राधा- 
कृष्ण की प्रेमलीला की भरमार है, लेकिन वेष्णब गोस्वामियों ने इस 
'पुराण की राधालीला 'का कोई उल्लेख क्यों नहीं किया ? ब्रह्मवैव्ते- 
पुराणकार में एक और अभिनवत्व है। उन्होंने बड़े धूमधाम से राधाक्ृष्ण 
का ब्याह भी कराया है। स्वयं ब्रह्म इस ब्याह में कन्यादान-कर्त्ता 
हैं।' राधा का अवलम्बन करके इस प्रकार के बहुतेरे प्रकार के 
उपाख्यान और वर्णन बहुधा ऐसे लौकिक निम्नस्तर पर उतर आए हूं 
कि प्राचीन पुराणकारों के लिए भी यह हमेशा शोभन या स्वाभाविक नहीं 
लगा । 

ब्रह्मवेवतेकार ने मानो कुछ उपाख्यानों का बहुत ज्यादा बढ़ा चढ़ाकर 
वर्णन किया है। यह आतिशय्य भी बहुधा संशय का कारण होता है। 
एक दुष्टान्त दे रहा हूँ । जयदेव के गीतगोविन्द' काव्य के पहले इलोक 
को पढ़ने से भली-भांति मालूम हो जाता है कि कवि ने राधाक्ृष्ण लीला 
के एक विशेष उपाख्यान को लक्ष्य करके ही इस इलोक को रचा है। 
इस इलोक में वर्णित उपाख्यान का कुछ विस्तृत प्राचीन: रूप पाने की 
हमें इच्छा होती है; लेकिन ब्रह्मवेवर्त-पुराण में इस उपाख्यान का जैसा 
वर्णन दिया गया है उसे पढ़ने से लगता है कि परवर्ती काल के किसी 
व्यक्ति ने हमारी' आकांक्षा की बात समझकर मानों बहुत कुछ स्थूल ढंग 
से उस आकांक्षा की निवृत्ति की चेष्टा की है। हम नारद-पंचरात्र में राधा' 


(१) बंकिसचन्द्र ने कहा है--इसको रचनाप्रणाली आजकल के 
भट्टाचायों जेसी है। इसमें षष्ठी, सनसा की कथा भी हैं । 
(कृष्णचरित्र ) 

(२) ब्रह्मवंवर्तपुराण, श्रीकृष्ण-जन्मखंड, १५ अध्याय (बंगवासी) । 


अली... टफरलग?पारपत्पएशनताभपन्‍थारमबाक. कक... परमार... बवदकताक्रीबीदग-3-अलकरमपक- ८२४०० रपतरुचन आ#२नरवटनानकक भा छा. झाण... 


जम लक न अं 


( ११३ ) 


शब्द की पुराणकार-प्रदत्त जो स्वकपोब्रकल्पित व्युत्पत्ति हम देख आए 
हैं, ब्रह्मवैवर्तेे-नुराण में भी राधा शब्द की व्युत्पत्ति वाला वही इलोक 
दिखाई पड़ता है।' इन कारणों से ब्रह्मवैवर्त-पुराण में राधा उपाख्यान का 
प्राचुय और राधा माहात्म्य-ख्यापन के सारे आतिशयस्यों के बावजूद ब्रह्म- 
वैव्ते-पुराणवर्णित राधा के. तथ्य या तत्त्व किसी का भी अवलस्बन करने 
का विद्येष उत्साह हमारे भ्रन्दर नहीं दिखाई पड़ता है। 

हम देखते हैं कि गौड़ीय वैष्णवों ने प्रसिद्ध पुराणों में केवल पद्मपुराण 
और मत्स्य-पुराण' में राधा का उल्लेख माना है। दूसरे पुराणों में शायद 
तब तक राधा का प्रवेश नहीं हुआ था। इसीलिए रूपगोस्वामी, जीव- 
गोस्वामी और कविराज गोस्वामी ने भिन्न-भिन्न श्रुतियों, स्मृतियों, तलन्‍्त्रों 
और उपपुराणों से राधा की प्राचीनता का प्रमाण जुटाने की चेष्टा की है.। 
रूप गोस्वामी ने अपने उज्वलनीलमणि के राधा प्रकरण में कहा है कि 
“गोपालोत्तर तापनी में राधा गान्धर्वी नाम से विश्वुता हैं। ऋकपरिशिष्ट 
में राधा माधव के साथ उदित हैं।” तन्त्र की कथा का उल्लेख करके 
रूप गोस्वामी ने कहा है,-- ह्लादिनी जो महाशक्ति है--जो सर्वशक्ति 
वरीयसी है--वही राधा तत्सार भावरूपा हैं, तन्‍्त्र में यह बात ही. प्रतिष्ठित 
है । जीवगोस्वामी और क्ृष्णदास कविराज नें बृहद्‌ गौतमीय तन्‍त्र' 


से भी राधा के बारे में एक इलोक ढ़ढ़ निकाला है ।' जीवगोस्वामी ने 


(१) राशब्दोच्चारणाद्भक्तो इत्यादि ।-ब्रह्मवंवत्त, प्रकृतिखण्ड, 
४८।४० (बंगवासी ) 


(२) राधा बृन्दावने बने इति मत्स्यपुराणात्‌ । जीवगोस्वामी कृत, 
ब्रह्मसंहिता' की ठीका । | । 
(३) गोपालोत्तरतापन्यां यद्‌ गान्धर्वोति विश्वुता । 
राधेत्यूकूपरिशिष्टे च माधवेन सहोदिता ॥ 
जीवगोस्वामी और विश्वनाथ चक्रवर्तों की उज्ज्वलनीलमणि की 
टीका में और जीव गोस्वामी ने ब्रह्मसंहिता' की टीका में 
ऋषक्‌परिदिष्ट' के इस इलोकार्ध को उद्धत किया है-- 
राधया माधवो देवों माधवेनेव राधिका । 
(४) उज्ज्वलनीलमणि, राधाप्रकरण । 
(५) देवी क्ृष्णमयी प्रोक्ता राधिका परदेवता। 
सर्वलक्ष्मीमयी सर्वकान्तिः सम्मोहिनी परा॥॥ 
जीवगोस्वामो की लघुभागवतामृत', ब्रह्मसंहिता' की टीका 
और क्ृष्णास कविराज के चितन्य-चरितामृर्ता, श्रादि, डैथा 


परिच्छेद देखिये । 


( (११४ ) 


ब्रह्मसंहिता' की टीका में सम्मोहन तन्‍त्र” से भी राधा के सम्बन्ध में एक 
इलोक ढूंढ़ निकाला है ।' बंगवासी संस्करण के देवीभागवत में बहुतेरे 
स्थलों में राधा का उल्लेख मिलता है। महाभागवत' उपपुराण में भी 
राधा का उल्लेख दिखाई पड़ता है।' इसके ग्रलावा राधा तंत्र” जैसे जो ग्रन्थ 
प्रकाशित हुए हैं उनका कोई विशेष उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं । 


(ग) प्राचीन साहित्य में राधा का उल्लेख 

पुराणों-उपपुराणों में, श्रुतियों-स्मृतियों तन्त्रादि में राधा के जो उल्लेख हैं 
उनकी प्राचीनता और प्रामाणिकता बिलकुल जड़ा देने की हमें हिम्मत 
न होने पर भी इन तथ्यों-प्रमाणों के आधार पर किसी विशेष ऐतिहासिक 
निष्कर्ष पर पहुँचने में भी हम असमर्थ हैं। कृष्ण की प्रेम-कहानी से ही 
राधा का उद्भव हुआ है--इस मौलिक सत्य को मान लेने पर भागवत 
पुराण में जहाँ रास-वर्णन के' उपलक्ष में प्रधान गोपी का उल्लेख है वहां 
राधा का उल्लेख मिलने पर हम उसे बड़ी आसानी से प्रामाणिक मान ले 
सकते थे। जिन दूसरी श्रुतियों-स्मृतियों-तन्त्रों में राधा का उल्लेख किया 
गया है उन भ्रन्थों के रचनाकाल के बारे में निश्चित रूप स कुछ नहीं कहा 
जा सकता है । है 


_ सारी बातों पर विचार करने पर हमें लगता है कि वेष्णव धर्म, 
दर्शन और साहित्य में राधा का आविर्भाव और क्रमविकास मूलतः 
भारतवर्ष के साहित्य का अवलम्बन करके हुआ है। लगता है, ब्रज के 
चरवाहे कृष्ण की गोपियों के साथ प्रेमलीला पहले आभीर जाति में कुछ 
चरवाहों के गीतों के तौर पर बिखरी हुई थी। चपल आमीर वधुझों 


(१) यज्नाम्ता नास्नि दुर्गाह गणगुंणवती ह्यहम्‌। 
यद्ेभवान्महालक्ष्मी राधा नित्या पराद्यया ॥। 
(२) यहाँ विष्णुलक्ष्मो, कृष्ण-राधा, ब्रह्मा-सरस्वती, शिव-गोरी इन 
सब को अ्रभिन्न मानकर वर्णन किया गया है। 
कदाचिद्‌ विष्ण रूपा च वामे च कमलालया । 
राधया सहिताकस्मात्‌ कदाचित्‌ कृष्णरूपिणी ॥ 
वामांगाधिगता वाणी कद्राचिद्ब्रह्मरूपिणी । 
कदाचिच्छिवरूपा च गौरी वामांकसंस्थिता ॥ इत्यादि॥। 
(३) तुलनीय--बारहवीं शताब्दी में संगृहीत सदुक्तिकर्णासृत में 
वर्धभान' कवि का पद; :--वत्स त्व॑ नवयौबनो5सि चपलाः 
प्रायेण गोपस्त्रियः इत्यादि । सदुक्तिकर्णामृत, कृष्णयोवनम्‌, रे 


54९. ०५:८७५ न) ०>उतमवेलान जदुआाणत>++ ५७ उसपजथक 








( १५१५ ) 


और नौजवानी में अनिन्ध सुन्दर गोप युवक क्ृष्ण की विचित्र प्रेमलीला 
के उपाख्यानों ने गोप जाति में अनेक गानों की प्रेरणा उत्पन्न की थी। 
लोकगीत के माध्यम से ही ये भारत के भिन्न भिन्न अंचलों में 
फैल रहे थे। भारत के भिन्न-भिन्न अंचलों में काफी प्रसिद्ध हो जाने के 
बाद वृन्दावन की कृष्ण-लीला धीरे-धीरे पुराणों में स्थान पाकर कवि- 
'कल्पना में और भी पलल्‍लवित होने लगी । कृष्ण की इस विचित्र गोपी- 
लीला की कहानी के अन्दर एक खास गोपी राधा से क्ृष्ण की विशेष 
प्रेमलीला की कुछ कुछ कहानियां फल्गु की धारा की नाईं भारतवर्ष 
के प्राचीन प्रेम-साहित्य के अन्दर से प्रवाहित होती प्रतीत होती हैं । विष्णु- 
पुराण और भागवत के रास वर्णन के अन्दर ही उसके प्रमाण मिल रहे 
हैं। और इधर-उधर बिखरे कुछ प्रमाण मिल रहें हैं प्राचीन भारत के: 
कुछ प्रेम-गीत-संकलनों में--कुछ कुछ लिपियों में--कुछ कुछ दूसरे 


साहित्यों में । ह 
कृष्ण की प्रियतमा प्रधान गोपी के सम्बन्ध में हम दाक्षिणात्य 


प्राचीन वैष्णव सम्प्रदाय आलवार गण के गानों को स्मरण कर सकते हैं । 
इनका आविर्भाव कब हुआ था इस विषय में नाता प्रकार के मतभेद हैं; 
य्‌ माना जाता है कि रागमार्ग पर भजन करने वाले ये वैष्णवगण ईसा की 
पाँचवीं सदी से नवीं सदी के अन्दर भिन्न-भिन्न समयों में आविर्भूत हुए 
थे ये लोग अपने को नायिका और विष्णु या कृष्ण को नायक मानकर 
रागमार्ग पर भजन करते थे। उनके इन भजन-संगीतों में चार हजार 
संगीत 'दिव्य-प्रबन्धम' के नाम से प्रसिद्ध हैं। यहाँ उन्होंने दिव्य भावावेश 
में आविष्ट होकर विष्णु का जो वर्णन किया है, उसके श्रन्दर विष्णु के 
कृष्ण अवतार में वृन्दावन लीला का नाना प्रकार से उल्लेख है। दूसरी 
बहुतेरी लीलाओों में गोपियों के साथ क्रृष्ण की प्रेम-लीला का भी नाना 
प्रकार से उल्लेख है। इन गानों में भी बहुततेरे स्थलों पर कृष्ण की 
प्रियतमा एक प्रधान गोपी का उल्लेख मिलता है, लेकिन यहाँ भी 'राधा' का 
उल्लेख कहीं नहीं मिल रहा है। इस प्रधान क्ृष्ण की प्रियतमा गोपी का 


नाम तामिल गानों में नाप्पिन्नाइ' मिलता है। नाप्पिन्नाइ एक फूल का 


१, इस विषय में गोविन्दाचार्यं कृत ॥76 97एं06 शःव०य ०) ६76० 
[7७8ए १8 $8700, 6 लठ6ए ॥/ए6४ ०0 006 &2792/8 इन दोनों ग्रंथों, 
गोपीनाथ' राव कृत $8॥7 #5प्रफथाएद्वाएव 2 एफ७/ ०टॉपा28 (।923) शोर 
एस० के० आयंगर कृत मिक्रए सरातए णी फिब्वागाबरंत्रा 5077 
]70% श्ादि ग्रंथों को देखिये । 


( ११६ ) 


माम है । इस नाप्पिन्नाइ गोपी का कृष्ण की निकट आत्मीया कहकर भी 


वर्णन किया गया है, और कृष्ण की प्रियतमा वही गोपी लक्ष्मी का अवतार 
है, ऐसी बात भी उल्लिखित है। जैसें--- 
॥4प78767 ० रिद्वा70420727/, ७|0 ३38 7६6 
2 प्रशए ह6एॉंव7, ७9०0 7667 70, 
का गर०्पॉविट8 ४070708 : 'डणएंणा।, )0प शा विक्लो। 
7099#0878 #887287006 07670 (४ं०0प ४४6 वैंठ०07 ! 
(7076 866 ॥09 ७ए९7एए7676 (76 00०२० &76 ८/0५7४९: 
व 0 6 कब#40 209४67 ४76 दिपां। 9ण९ढा 
॥२6ए6बवा5 78 5008.--7707 शा ७ 26 77 7७770, 
(४4076, ह82797 ०0670, ७7 ४ं276 00एप78 ७748 
कया प्रशरा08 >द्या8768 द्विए, 7780४ ७४6 77897 धांग?३ 
पक ढ0प्रश्चता३8 श्या76 ! 00, 2.0767704फ78५ ! 
वतठप जा0 बक्ाए इ9थ्ा86 ६0 ए्राद्घॉट८ 07600 07896 70 787, 
(0०7४8 96076 (४6 ए76९ छातें प्राएए 8०058 ; 
<ज़्बापट 07 0फप थीए 3660 | 7707 छा0. द्वा। [पर्श, 
पृफठप ७० द्वाए स्शांशतए, 075, 0 डिपाॉ४९४४ 076, 
(2 व4.45ए 'पिन्यूएएबां, जात ९7467 076888 
स्‍76 प्रा0 6 टपए8, शा 7958 ०7 लव 
276 ड62467 शद्घंश, 4, ॥७००6 ५07 8॥669 |! 
770767 पाए 9270क्‍4687007४ 78 बघ0वें ्रा77008 ४09७, 
ते 60 प्र४ >द्था76 | 40, 407९८ए77028एए !' 
नाप्पिन्नाइ राधा की नाईं ही गजगामिनी हैँ, गौरी हें--सौन्दर्य की 
प्रतिमा हैं । सारे वर्णन को देखने से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता 
कि यह नाप्पिन्नाइ ही गोपियों में प्रधान और क्रृष्ण की प्रियतमा हैं । पुराणों 
में वणित कृष्ण की वृन्दावन-लीला को लेते समय इस प्रियतमा विशेष 
गोपिका की कल्पना को भी भकक्‍त कवियों ने लिया होगा। लेकिन इस 
पौराणिक कल्पना को उन्होंने स्थानीय उपाख्यानों से मिलाकर थोड़ा बहुत 
बदल लिया था। इस क्ृष्णप्रिया नाप्पिन्नाइ के प्रसंगों में देखते हैं कि, दक्षिण- 
देश की एक प्रसिद्ध सामाजिक प्रथा भी साथ ही ली गई है। तामिल 
भाषियों में प्राचीन काल में एक प्रथा थी इसका अ्रवलम्बन करके जो श्रनुष्ठान 


१. 3. 8. ४, स्0०0०0967 कृत ॥ाज्ाए778 ० ४76 6 ए६7४४ पंथ में कवि' 
अंडाल की कविता देखिए । 
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होता है उसे वृष-वशीकरण' कहते हैं। पहले कमारी कन्याए अपनी इच्छा 
से वीर यूवकों को पति के रूप में चुनती थीं। इस वीरता की परीक्षा 
के लिए एक प्रथा थी। एक घेरे के अन्दर कुछ बलवान साँड़ों को बन्द 
कर दिया जाता था। फिर बाजें बजाकर तथा दूसरे उपायों से उन्हें 
भड़काया जाता था; इसके बाद उन क्षिप्त साड़ों को बाहर आन दिया जाता 
था। रास्ते में वे वीर युवक रहते थे। उन्तका काम था अपन बाहुबल से 
साँड़ों को वश में लाना । जो इस काम को करते और वीर समझे जाते 
थे उन्हीं के गले में कुमारियाँ जयमाल डालकर अपने लिए वर चुन लेती 
थीं । इन गानों में बहुतेरे स्थलों पर मिलता है कि बलवान भुजाओ्ों के 
बलपर श्रीकृष्ण ने वृष को वश में करके गोपबाला नाप्पिन्नाइ को प्रिया 
के तौर पर प्राप्त किया है। परवर्ती साहित्य की राधा ही तामिल साहित्य 
में नाप्पिज्नाइ बन गई है, इस प्रकार का मत अश्रद्धेय नहीं प्रतीत होता है । 

इस प्रसंग में यह लक्ष्य किया जा सकता है कि दक्षिण देश में कुर- 
बइकूट्ट ” नामक एक प्रकार के नृत्य का प्रचलन था, इसमें रास-तृत्य की 
तरह ही स्त्रियाँ एक दूसरे का हाथ पकड़कर नाचती हैं। कहा जाता है 
कि कृष्ण ने एकबार अपने अ्ग्रमज बलराम और प्रेयसी नाप्पिन्नाइ को लेकर 
यह नाच नाचा था। 


हम प्राचीन साहित्य में राधा का पहला उल्लेख हाल के प्राकृत गानों 
के संकलन-ग्रंथ' गाह-सतसई' में पाते हैं। हाल सातवाहन ईसा की 
पहली सदी में प्रतिष्ठानपुर में राज करते थे। हाल ने उस समय प्रचलित 
प्राकृत कवियों की प्रेम-कविताओशों का बहुत धन खर्च करके इस' ग्रंथ में 
संकलन किया था। इस मधुररसात्मक गाथाओ्रों में व्यवहृत भाषा पर 
विचार करके, यह रचना ईसा की पहली सदी की है या नहीं, इस विषय 
में पंडितों ने संदेह प्रकट किया है; किसी-किसी ने इन गाथाओं को ई० २०० 
से ४५० के बीच की रचना बताई है। इसके रचनाकाल को किसी ने भी 
छठीं सदी के बाद नहीं माना है। ईसा सातवीं सदी के कवि बाणभट्ट ने 
अपने हर्षचरित' में कई प्राचीन ग्रंथकारों का नामोल्लेख किया है; वहाँ 
सातवाहन के बारे में कहा गया है कि, लोग जैसे विश्वुद्धनातीय रत्नों के 
द्वारा कोश (धन-कोश) निर्माण करते हैं सातवाहन राजा ने भी उसी तरह 





(१) आज भो तसिलनाड की किसी-किसी जाति में यह प्रथा प्रच- 
लित है। मद्रास के विवेकानन्द कालेज के अंग्रेजी के अध्यापक श्री ए० 
श्री निवास राघवन्‌ ने मुझे यह बात बताई है। 


(. शहकः 


सुभाषितों के द्वारा अविनाशी और भ्रग्राम्य कोश का निर्माण किया था।” 
अतएव लगता है हाल द्वारा संकलित ये गाथाएँ और उसके साथ राधा- 
कृष्ण की प्रेम-कहानी ईसा की सातवीं सदी के पहले ही काफी प्रसिद्ध 
हो चुकी थीं । 

हाल की गाहा-सत्तसई' में क्ृष्ण की ब्रज-लीला के सम्बन्ध में कई पद 
हैं। केवल एक पद में स्पष्ट रूप से राधा का उल्लेख है। 

एक कविता में लिखा है, आज भी दामोदर बालक है, यशोदा जब 
ऐसा कह रही थीं, तब' कृष्ण के मुखड़े की ओर निहार कर ब्रज की वधुएँ 
ओ्रोट में हंस रही थीं।” एक और पद में पाते हैं, नाच की. प्रशंसा 
के बहाने बगल में आई कोई निपुणा गोपी अपनी जैसी गोपियों के कपोल- 
प्रतिमागत क्रृष्ण का चुम्बन कर रही है।”' एक और पद में है, हे 
कृष्ण, अगर भ्रमण करते हो तो इसी तरह से सौभाग्यगवित होकर इस 
गोष्ठ में भ्रमण करो, महिलाओं के दोष-गुण का विचार करने में अगर समर्थ 
हो !”* एक दूसरे पद में राधा-कृष्ण को ही मधुर रूप में पाते हैं-- 

मुहमारुएण त॑ कहण गोरपं राहिआएँ अवणेन्तो । 
एताणँ बलवीणं अ्रण्णा्ँ वि गोरअं हरसि ॥ १॥२६ 

“हे कृष्ण, तुम मुख मारुत के द्वारा राधिका के (मूह में लगे) गोरज 
(धूलि) का अ्पनयन करके इन वल्लभियों तथा दूसरी सभी नारियों के 
गौरव का हरण कर रहे हो ।” 

ईसा की आश्राठवीं सदी के पहले ही राधावाद का प्रचलन था इस कथन 
के' प्रमाणस्वरूप पहाड॒पुर के मंदिर की दीवाल पर खड़ी युगल मूर्ति का 
उल्लेख किया जा सकता है। #ष्ण की वृन्दावन-लीला के बहुतेरे दृद्यों 
के साथ यह यृगल मूर्ति मिलती है। पुरुष की मूर्ति क्रष्ण की मूर्ति है 
इस विषय में कोई संदेह की गूंजाइश नहीं, लेकिन नारीमूति राधा की 
है'या रुक्मिणी या सत्यभामा की इसके बारे में किसी-किसी ने संदेह 
प्रकट किया है। 


(१) अ्रज्जवब बालो दामोश्ररोत्ति इश्र जम्पिए जसोग्राए । 
कह्नमुहपेसिश्रच्छं णिहुआं हसिश्न॑ बश्रबह्॒हि ।। २।१२ 
बम्बई निर्णयसागर संस्करण। 
(२) णच्चणसलाहणणिहेण पासपरिसंठिआ णिउणगोवी । 
सरिसगोविश्राणं चुम्बदइ कवोलपड़िमागञश्न कक्तम्‌ ।। २।१४ 
(३) जइ भमसि भमसु एमेश कह सोहगगर्गाब्बरों गोटठे । 
महिलाणं दोसगुणे विचारइउं जइ खमो सि।। ५४७ 
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कवि भट्टनारायण कृत (कहा जाता है कि ये बंगाली थे) वेणी-संहार 
नाटक के नान्‍्दी इलोक में कालिन्दी के जल में रास के समय केलिकृपिता 
अश्रकलुषा राधिका और उनके लिए किए गए कृष्ण के अनुनय का उल्लेख 
है। आलंकारिक वामन द्वारा रचित अलंकार-ग्रंथ में भट्टनारायण की 
कविता का उल्लेख किया गया है, अ्रतएव माना जा सकता है कि भट्ट- 
नारायण ईसा की आठवीं सदी के पहले के कवि थे। इसके बाद ईसा 
की नवीं सदी में आनन्दवर्धन कृत ध्वन्यालोक' अलंकार ग्रंथ में राधा-कृष्ण 
के बारे में एक प्राचीन इलोक का उद्धरण पाते हैं--- 
तेषां गोपवधूविलाससुहदां राधारह:साक्षिणां 
क्षेभ॑ भद्र कलिन्दराजतनयातीरे लतावेश्मनाम्‌ । 
विच्छिन्ने स्मरतल्पकल्पनविधिच्छेदोपयोगे5धुना 
ते जाने जरठीभवन्ति विगलन्नीलत्विष: पललवाः।॥। 
प्रवासी कृष्ण व॒न्दावन से आए सखा से पूछ रहे हँ--हे भद्र, उन 
गोपवधुओं के विलास-सुहत्‌ और राधा के गुप्त साक्षी कालिन्दीतटबर्ती 
लतागृह कृशल से तो है न ! स्मरशय्याकल्यनविधि के लिए तोड़ने की 
आवश्यकता न रहने के कारण लगता है, श्रब वे पल्‍लव सूखकर, विवर्ण 


होते जा रहे हैं ।”' 

ग्रज्ञात लेखक द्वारा लिखित राधा-विरह का एक और पद ध्वन्यालोक 
में उद्धृत किया गया है। मधुरिपु कृष्ण के द्वारका चले जाने के बाद उन्हीं 
कपड़ों को शरीर पर लपेट कर और कालिन्दी-तटकुंज की मंजुल लताश्रों 
से लिपट कर सोतृकंठा राधा ने रुँषें हुए गदगद कंठ से विगलित तारस्वर 
से गाना गाया था कि उससे यमुना के जलचरगण ने भी उतृकंठित होकर 
कुजन करना शुरू कर दिया था। 

याते द्वारवती पुरी मधुरिपौ तहस्त्रसंव्यानया 

कालिन्दीतटकंजबंजुललतामालम्ब्य सोतूकंण्ठया । 

उद्गीत॑ गुरुवाष्पगद्गद्गलत्तारस्वरं राधया 

येनान्तर्जेलचारिभि जेलचरैरुतकंठमाकूजितम्‌ ।। 


(१) कालिन्याः पुलिनेषु केलिकुपितामुत्सृज्य रासे रस 
गच्छन्तीमनुगच्छतो5श्रुकलुषां कंसद्विषो राधिकाम्‌ । 
तत्पादप्रतिमानिवेशित-पदस्योश्रृतरोमोद्गते- 
रक्षुत्नो-पनुनय॑ प्रसन्नदयितादुष्टस्य पुष्णातु वः॥ 

(२) कवीन्ववचनसमृच्चय सें भी यह इलोक मिलता है, 

(५०१) । 


( १२० ) 


यह पद॑ ईसा की दसवीं और ग्यारहवीं सदी के प्रसिद्ध आलंकारिक 
कुन्तक के वर्क्रोक्ति-जीवित' अलंकार ग्रंथ में भी उद्धृत दिखाई पड़ता है ।' 

'नलचम्पू” रचगिता त्रिविक्रम भट्ट ने सन्‌ ९१४५ में राष्ट्रकूट-नृपति 
तृतीय इन्द्र की नौसरि लिपि की रचना की थी। नलचम्पू” में नल-दम- 
यन्ती के वर्णन के प्रसंग में रचे गये कई द्वथर्थक इलोकों में कृष्ण और 
उनके जीवन के बारे में उल्लेख मिलता है। नलचम्प” के एक इलोक का 
अर्थ इस प्रकार लगाया जा सकता है--'कला-कौशल में चतुर राधा 
परम पुरुष मायामय केशहिहंन्ता के प्रति अनुरक्‍्त हैं।” विभिन्न काव्यों 
के टीकाकार वल्लभदेव दसवीं शताब्दी के पूर्वार्थ में काश्मीर में वर्तमान 
थे। उन्होंने माघक्ृत शिशुपाल-वर्ध/ के ४।३५ इलोक की दीका में लोचक' 
(श्रोढ़नी यानी दुपट्टा के किस्म का शिरोवस्त्र) शब्द की व्याख्या करते 
हुए किसी प्राचीन ग्रंथ से राधा-कृष्ण का नाम युक्त एक इलोक उद्धृत 
किया है। इस इलोक में कृष्ण को न देखकर राधा दु:ख प्रकट करती' हैं-- 
“तिश्चय ही आज किसी अभागिनी ने मेरे कृष्ण का हरण किया है।” 
राधा की बात सुनकर किसी सखी ने कहा--“राधा, तुम क्या मधुसूदन की 
बात कह रही हो ?” राधा ने बात को उलटठते हुए कहा, नहीं, नहीं, 
अपने [प्राणप्रिय ओढ़नी की बात कह रही थी ।”' दसवीं शताब्दी के 
एक' और चम्पू लेखक सोमदेव सूरि के 'यशस्तिलक' चम्पू में अमृतमति 





(१) डा० सुशील कुमार दे द्वारा सम्पादित पद्मावली में उनके द्वारा लिखी 
गई कवि-परिचिति (अ्रपराजित) देखिए, 
यह पद- सदुक्तिकर्णासत में अज्ञात लेखक के नाम में श्रौर 
पद्मावली में श्रपराजित कवि के नाम में मिलता है । कुछ 
पाठान्तर के साथ हेमचन्द्र के काव्यानुशासन में भो उद्धृत है । 
(डा० नरेस्र नाथ लाहा लिखित प्राचीन झो सध्ययुगे 
भारतीय साहित्ये श्रीराधार उल्लेख” के नामक निबन्ध, सुवर्ण- 
वणिक्‌्-समाचार', वर्ष ३४, श्रंक ६ देखिये) । 
(२) शिक्षितवेदग्ध्यकलापराधात्मिका परपुरुषे 
मायाविनि कृतकेशिवधे राग॑ बध्नाति । 
यह तथ्य श्रौर इस प्रकार के श्रौर भी कई तथ्य मुझे अध्यापक 
दुर्गामोहन भट्टाचायें से मिलें थे। बाद में डा० नरेंद्रताथ लाहा के एक 
निबन्ध में इसका उल्लेख मिला । डा० लाहा का उपयुक्त निबन्ध देखिए । 


(३). वही । 
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( १२१ ) 


कक 


नामक 'नारी अपने आचरण के समर्थन में कहती है, राधा क्‍या नारायण 
के प्रति अनुरागिणी नहीं थीं ?”' 

“कवीद्धवचनसमुच्चय” एक सुन्दर संस्कृत-कविता संग्रह है । इसके 
संकलन-कर्त्ता के नाम का पता नहीं चला है। यह संकलन दसवीं शताब्दी 
का माना गया है, कवियों के और भी प्राचीनतर होने की संभावना 
है । इस संकलन में राधाक्ृष्ण के बारे में चार पद संगृहीत हैं। इनमें 
राधा का केवल उल्लेख भर ही नहीं है बल्कि जरा ध्यान से देखने पर 
पता चलेगा कि, इसके अन्दर भाव, रस और अभिव्यंजना की शैली सभी 
दिद्ाओं से परवर्ती काल की वैष्णव कविता की सभी विशेषताएँ निखर 
उठी हैँ। एक पद में राधाक्ृष्ण उक्तिप्रत्यक्ति के बहाने प्रणयचपल 
हःस्यालाप मिलता है, “द्वारपर कौन है ?” हरि! (क्ृष्ण, बन्दर), 'उपवन 
में जाओ, शाखामृग की यहाँ कौन-सी जरूरत है ?” है दयिते, में कृष्ण 
हूँ; तब तो और भी डर लग रहा है; बन्दर कैसे ( काला ) हो 
हो सकता है? हे मुख्े, में मधुस्‌दन ( मधुकर .) हूँ; 'तो पुष्पित 
लता के पास जाओ ।' प्रिया के द्वारा इस प्रकार निर्वेचनीकृत लज्जित 
हरि हमारी रक्षा करें ।* एक दूसरे पद में देखते हैं कि, कृष्ण की तलाश 
में राधा ने एक दूती को भेजा था, भलीभाँति ढूंढ़ने पर भी कृष्ण नहीं 
मिले तब वह लौटकर राधा से कह रही है, सखी, मैंने सारी रात उस 
धत्त को ढृढ़ा--यहाँ हो सकता है, वहाँ हो सकता है, इस तरह (खोजा), 
अवश्य ही उसने दूसरी गोपी के, साथ अ्रभिसार किया है। मुररिपु को मैंने 
वट वृक्ष के तले नहीं देखा, गोवर्धनगिरि के नीचे भी नहीं देखा, कालिन्दी 
के कूल पर भी नहीं देखा, वेतसकूंज में भी नहीं देखा ।”' एक और इलोक 
में है--गाय के दूध का कलह लेकर गोपियो, घर जाओ, जो गाएँ अभी 


(१) बही । 
(२) कोथ्यं द्वारि, हरिः प्रयाह्म पवन शाखामुगेनात्र कि 
कृष्णोःहू दयिते विभेमि सुतरां कृष्ण: कर्थ वानरः । 
मुग्धेहहू मधुसूदनों ब्रज लतां. तामेब पुष्पासवा- 
सित्थं निबेचनीकृतों दयितया क्लीणो हरिः पातु वः ॥। 
(३) मयान्विष्टो धूतें: स सखि निखिलासेव रजनीम्‌ 
इह स्यादन्र स्थादिति निपुणमन्यामभिसृतः । 
न दुष्टो भाण्डीरे तटभुवि न गोवर्धनगिरे 
ने कालिन्धाः (कूल) न च निचुलकुज्जे मुररिपु:॥ हरिब्नज्या, 
३४ । 
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भी दुही नहीं गई हैं उनके दुहे जाने पर यह राधा भी तुम लोगों के बाद 
जायगी । दूसरे श्रभिप्राय को हृदय में गृप्त रखकर जो इस प्रकार से ब्रज 
को निर्जत कर रहे हैं, वही नन्दपुत्र के रूप में अ्रवतीर्ण देव तुम्हारे सारे 
ग्रमंगल को हरण करें ।” एक और पद में देखते हैं कि कृष्ण गोवर्धनगिरि 
को कराग्र से धारण किये हुए हैं, उनको देखकर राधा की दृष्टि प्रियगुण 
के कारण प्रीतिपूर्ण हो उठी है।' 
. एक और पद में राधा का नाम प्रत्यक्ष रूप से न मिलने पर भी उस 
को पढ़ने से मालूम होता है कि यह राधा ही के लिए कहा गया है। 
कोई सखी कह रही है-- कुचों के विलेपन को किसने पोंछ दिया है? 
आँखों के श्रांजज को किसने पोंछ दिया है ? तुम्हारे श्रधरों के राग को 
किसने प्रमथित किया ? केश की मालाओं को किसने नष्ट किया ? 
सखि, यह अशेषजन-स्रोत के कल्मषनाशी नीलपग्मभास के द्वारा हुझा 
है।” (तो) ऋृष्ण के द्वारा हुआ ?' नहीं, जमुना के जल से हुआ । 
(समझ गई) क्रृष्ण के प्रति ही (काले के प्रति) तुम्हारा अनुराग है। 
'कवीन्द्रवचनसमुच्चय' में कृष्ण की ब्रजलीला सम्बन्धी एक सुन्दर 
पद मिलता है। दिन ढलता जा रहा है, इस समय गायों को फेर कर' मन्द- 
मनन्‍्द वेणू बजाते हुए कृष्ण घर लौट रहे हैं। उनके सिर पर गोधूलिधूम्र 
मोर के पूंछ की चूड़ा है, गले में दिवस म्लान वनमाला है, श्रान्त होने पर 
भी वह रम्य है--ये कृष्ण हैं गोपस्त्रीनयनोत्सव: ।* 
आनुमानिक ग्यारहवीं सदी के प्रथम भाग में वाकपति की. लिपि में 
कृष्ण के सम्बन्ध में एक सुन्दर इलोक मिलता है। इस इलोक में कृष्ण 
के लिए राधा का प्रेम ही श्रेष्ठ है, इस तरह की व्यंजना है। वहाँ भी कहा 
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(१) (...-) धेनुवृग्धकलदनादाय गोप्यो गहूं 
दुग्धे वष्कयिणीकु्ले पुतरियं राधा शनेर्यास्यति । 
इत्यन्यव्यपदेशगुप्तहदयः कुर्वन विविकतं ब्रज 
देवः कारणनन्दसूनुरशिवं कृष्ण: स मुष्णातु व:।। 
(२) वही, ४२; सोन्नचोक विरचित; सदुक्तिकर्णामत श्रौर पद्यावली 
में भी उद्धत। 
(३) ध्वस्तं केन विलेपन कुचयुग केनाऊजनं नेत्रथों 
रागः केन तवाधरे प्रमथितः केशेष केन स्रजः। 
तेना (दोषज ) नौधकल्मघमषा_ नीलाब्जभासा_ सखि 
कि कृष्णेन न यामुनेन पयसा क्ृष्णानुरागस्तव।॥। वही-५१२ 
(४) वही, २२; कवि का नाम नहीं है। 





कोन प्मा थे 2८ ९५५ +-समक्त॥१० ३ 
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( १२३ ) 


गया है--लक्ष्मी के वदनेन्दु द्वारा जिसे सुख नहीं प्राप्त था, जो शेष- 
नाग के हजार फणों की मधुर साँस से भी आ्राश्वासित नहीं हुआ, राधा- 
विरहातुर मुररिपु की ऐसी जो कम्पित देह है वह तुम्हारी रक्षा करे । 
कवीन्द्रवचनसमुच्चय” में उद्धत राधा का उल्लेख युक्त वैद्ोक-लिखित 
एक इलोक को ग्यारहवीं सदी में भोजराज ने अपने 'सरस्वती-कंठाभरण' 
में उद्धत किया है।' जैन ग्रंथकार हेमचन्द्र ने बारहवीं सदी में लिखे अपने 
काव्यानुशासन' ग्रंथ में भी इस इलोक को उद्धृत किया है। हेमचन्द्र ने 
अपने काव्यानुशासन' में राधा-कृष्ण का प्रेम सम्बन्धी एक और इलोक 
उद्धत किया है। यह श्लोक श्रीधरदास की सदुक्तिकर्णामृत' में भी दिखाई 
पड़ता है।' हेमचन्द्र के शिष्य रामचन्द्र (११००-११७५ ई०) ने गुण- 
चन्द्र नामक एक और लेखक के साथ मिलकर नाटब-दर्पण” नामक नाटब- 
शास्त्र सम्बन्धी एक ग्रंथ लिखा था। इस ग्रंथ में भेज्जल कवि लिखित 
'राधा-विप्रलम्भ, नामक एक नाटक का उल्लेख है। यह भेज्जल कवि 
और प्रभिनव गुप्त द्वारा भरत के नाट्यशास्त्र की टीका में उल्लिखित 
भेज्जल कवि अगर एक हैं तो 'राधा-विप्रलम्भ' नाटक को दसवीं सदी के 
पहले की रचना माना जा सकता है।* बारहवीं सदी में रचित शारदा- 
तनय के भाव-प्रकाशन' में 'रामाराधा' नामक राधा सम्बन्धी एक नाटक 


, का नाम मिलता है। उससे आधे इलोक का उद्धरण भाव-प्रकाशर्ना में 


मिलता है।' कवि कर्णपयूर के अंलकार-कौस्तुभ' में राधा को लेकर लिखे 
गए ंदर्प-मंजरी' नामक एक नाटक से उद्धरण मिलता है। महाप्रभु 


(१) यल्‍लक्ष्मीवदनेन्दुना न सुखितं यज्नाईदितस्वारिधे- 
वॉरा यज्न निजेन नाभिसरसीपदेन शॉन्तिगतम्‌ । 
यच्छेषाहिफणासहस्लमधुरबवासने चा४वासित॑ 
तद्राधाविरहातुरं मुररिपोव्वेललद्रपु: पातु वः॥। 
पफठ एशतांब्ए 0मएंवुप४०५७, 4877, ५१ पृष्ठ द्र॒ष्टव्य । . 
(२) कनकनिकषस्वच्छे रा(धा)पयोधरमण्डले इत्यादि । कवीन्द्रवचन- 
समुच्चय, ४६ । 
यह इलोक सुक्तिमुक्तावली और सुभाषितरत्नकोश' में भी: 
उद्धत है। 
(३) डा० लाहा का उपर्युक्त निबन्ध द्रष्टव्य । 
(४) वही । डा० लाहा का निबन्ध। 
(५) किसेवा कौमुदी किवा लावण्यसरसी सखे। 
इत्यादि रामाराधायां संशयः कृष्णभाषिते ।॥-वही 


( १र४ ) 


चतन्यदेव के समसामयिक या परवर्ती काल के कवियों में कन्दर्प-मंजरी 
नामक नाटक किस ने लिखा है, यह हमें मालूम नहीं । क्या वह नाटक 
भी चेतन्य के पहले किप्ती समय लिखा गया था ? तेरहबीं सदी के अ्रन्तिम 
भाग में सर्वय-शिलालिपि में भी हम कृष्ण को राधाधव” के तौर पर 
वर्णित पाते हैं ।' सदुक्तिकर्णामृत' में धुत नाथोक कवि रचित एक पद में 
भी कृष्ण को राधाधव' कहकर वर्णन किया गया है।' तेरहवीं सदी के 
सागरनन्दी के 'नाटकलक्षणरत्नकोश' में राधा नामक वीथि'” किस्म के नाटक 
का उल्लेख है। प्राकृतपिगल” नामक प्राकृतछन्द के ग्रन्थ के एक प्राकृत 
इलोक में कृष्ण द्वारा राधामुख-मधुपान” करने की बात मिलती है।' एक दूसरे 
इलोक में राधा का स्पष्ट उल्लेख न मिलने पर भी नौका-विलास लीला 
में यह राधा की उक्ति ही मालूम पड़ती है। वहाँ कहा गया है--हें 
कृष्ण, लो खेश्रो,---चंचल डगमग की कुगति मुझे मत दो । तुम इस नदी 
को पार करो, फिर तुम जो चाहते हो लो ।॥” रामशर्मा के प्राकृत 
कल्पतरु के अपभश्रंशस्तवक में राधा-कृष्ण के बारे में अ्रपश्रंश की दो 
कविताएँ दी गई हैं।" 

बारहवीं सदी में आकर हम राधा के आधार पर पूर्ण विकसित काव्य 
जयदेव का गीतगोविन्द' पाते हैं। लीला-शुक विल्वमंगल ठाकुर रचित 
क्रष्णकर्णामृत' ग्रन्थ को भी बारहवीं शताब्दी के झ्ास-पास लिखा माना 
जा सकता है। बारहवीं शताब्दी के प्रथम भाग में संकलित श्रीधरदास की 
'सदुक्तिकर्णमृत” में क्रष्ण की ब्रजलीला और राधा कृष्ण के प्रेम के सम्बन्ध 


ब्व 


में कितनी ही कविताएँ संगृहीत हैं। भ्रतएव परवर्ती काल के साहित्य 





( १) पफणढ सवा हैजपमंवृणदाए, ] 893, ८२ पृष्ठ द्रष्टव्य । 
(२) वेणुनादः, ५। 
(३) चाणर विहंडिय निमश्रकुल मंडिश्म.._ 
राहा मुह महु पाण करे जिसि भमरबरे। 
मात्रावत्त, २०७ 
(४) श्ररेरे वाहहि कान्ह णाव 
छोड़ि डगमग कुगति ण देहि। 
तइ इत्थि णइहि संतार देह 
जो चाहहि सो लेहि ॥।मात्रावृत्त, ९ 
(५४) फिदांक्ा औषधतुपक्ाए पत्रिका (१६२२) प्रियर्सन के प्रबन्ध 
#ुफरल 49वॉपिक्ागउ॥. धिक्षद्वप्क३ 0. रिभ्राग4-ि द्वापया का 


प्रबन्ध द्रष्टव्य । 





(#मवए गा. पा आराम कपन्रकन.. व... 


( १२५ ) 


में राधावाद के विकास की धारा को ग्रच्छी तरह समझने के लिए 


बारहवीं शताब्दी में मिले राधा कृष्ण सम्बन्धी साहित्य को भली-भांति 


देखना जरूरी है। ह 
लीला-शुक विल्वमंगल ठाकुर के क्ृष्णकर्णामृत' ग्रंथ का परवर्ती वैष्णवधर्म 


. और साहित्य--विशेष' करके गौड़ीय वैष्णव धर्म और साहित्य पर गहरा प्रभाव 


दिखाई पड़ता है। श्रीमान्‌ महाप्रभु चेतन्यदेव अपने दक्षिण अ्रमण के समय 
दो ग्रंथों को महारत्न' तुल्य समझ कर लिखवा लाये थे। वे दोनों ग्रंथ 
हैं ब्रह्म-संहिता' और #्ष्णकर्णामृत' । दाक्षिणात्य में प्रचलित इस क्ृष्ण- 
कणमित ग्रंथ के पाठों के अन्दर कितने ही स्थलों पर राधा का उल्लेख 
मिलता है। बंगाल में प्रचलित पाठ में दो इलोकों में राधा का उल्लेख 
मिलता है।' एक इलोक इस प्रकार है-- 


तेजसेउस्तु नमो धेनुपालिने लोकपालिने। 
राधापयोधरोत्संगशायिने शेषशायिनें ।।७६ 
“उस तेजोरूप को नमस्कार--जों धेनु पालक और लोक पालक 
है; जो राधा के पयोधरोत्संग पर शयित हैं--जो शेषनाग पर शयित 
हैं ।” दूसरा इलोक इस प्रकार है-- 
यानि त्वच्चरितामृतानि रसनालेह्यानि धन्यात्मनां 
ये वा शैशवचापलव्यतिकरा राधावरोधोन्मुखा: । 
ये वा भावितवेणुगीतगतयो लीला मुखाम्भोरुहे 
धारावाहिकया वहन्तु हृदये तान्येव तान्येव में | १०६ 
तुम्हारा जो चरितामृत धन्यात्माओं (सौभाग्यवान्‌ पृण्यात्माओं ) की 


 रसना द्वारा लेहनयोग्य है, राधा के अवरोध (राधा को नाना प्रकार से 


(१) इस ग्रन्थ के दो पाठ मिलते हें। बंगदेश के पाठ के आधार 


' पर डा० सुशीलकुमार दे ने इसका एक प्रामाणिक सं० ढाका विश्वविद्यालय 


से प्रकाशित कराया है। बंगदेश के संस्करण में ११२ इलोक ही मिलते 
हें। दाक्षिणत्य में जो पोथी मिलती है उस में तोन आइवास' हैं । पहले 
आइवास में १०७, दूसरे में ११० और तीसरे में १०२ इलोक मिलते हें। 
यह श्री वाणीविलास प्रेस से प्रकाशित हुई है। विविध कारणों से 
बंगाल का पाठ ही प्रामाणिक लगता है। देखिए डा० दे की भूमिका। 
(२) जल्हन कवि द्वारा संगृहीत सृूक्तिमुक्तावली' (बड़ौदा सं०) 
में राधा' नामांकित लीला-शक का एक पद मिलता है। 
(नं० १००) 


( १२६ ) 


अवरुद्ध करने) के लिये उनन्‍्मुख तुम्हारी जो शैशव-चापल-प्रसूत चेष्टाएँ 
हैं, या तुम्हारे मुख-कमल पर भावशवल वेणु-गीतगति-समृह की लीलाएँ 
हैं--वे धारावाहिक रूप से मेरे हृदय में बहती रहें” 


इन दो पदों में राधा का स्पष्ट उल्लेख मिलने पर भी लगता है 
कि इस काव्य के मधुररससाश्रवित ब्रजलीला सम्बन्धी पद राधा को 
लक्ष्य करके ही कहे गये हैं; कृष्णदासः कविराज ने अपनी टीका में 
इन सारे स्थलों पर राधा का उल्लेख करके ही पदों की व्याख्या की है। 
क्ृष्णकर्णामृत में राधा का यह उल्लेख नाना कारणों से तात्परय॑पूर्ण है। 
यह बात सच है कि ग्रन्थ के रचनाकाल के बारे में मतभेद है। ईसा 
की १० वीं सदी से लेकर १५ वीं सदी के प्रथम भाग तक रचनाकाल 
बताया गया है। अगर हम बहस में न पड़कर क्ृष्णकर्णामत का रचना- 
काल भिन्न दिश्ञाश्ं से इस ग्रन्थ के सधर्मा ग्रन्थ 'गीतगोविन्द' के रचना 
काल १५वीं सदी को मान लें तो शायद हम सत्य से बहुत दूर नहीं जाएँगे । 
इस ग्रन्थ के रचनाकाल के सम्बन्ध में हमें एक विशाल तथ्य यह मिलता 
है कि श्रीधर दास के सदुक्तिकर्णामृ्त' में क्ृष्ण-कर्णामृत' के पूर्वोद्धृत 
१०६ संख्यक पद को उद्धृत पाते हैं (१।५८।५); इससे क्ृष्णकर्णामृत” 
का रचनाकाल कम से कम १२ वीं सदी मान लेने में कोई रुकावट नहीं 
दिखाई पड़ती । इस ग्रन्थ का रचना-स्थान दक्षिण भारत है इस विषय 
में कोई मतभेद नहीं है। किवदन्ती है कि कवि दाक्षिणात्य की क्रृष्णवेण्बा 
नदी के तीर पर रहने वाले थे । महाप्रभु चैतन्यदेव ने भी क्ृष्णवेण्वा 
(क्षृष्णवेण्णा ?) नदी के तीर वाले तीथों में वैष्णव ब्राह्मणों में इस ग्रन्थ 
का बहुल प्रचार देखा था और उन्हीं से आग्रह के साथ इस ग्रन्थ को 
लिखवा लाये थे । ससे प्रतीत होता है कि ईशा की बारहवीं सदी के 


(१) तबे सहाप्रभु आइला कृष्णबेण्णा तीरे । 
नाना तीर्थ देखि ताहा देवता मन्दिरे ॥ 
ब्राह्मण समाज सव॒ वष्णव चरित । 
वष्णवतः सकल पड़े क्रृष्ण-कर्णामत ॥। 
कर्णामत शनि प्रभव आनन्द हइल । 
आग्रह करिया पुंथि लेखाइया लइल ॥। 
कर्णाम्त॒ सम वस्तु नाहि त्रिभुवने । 
याहा हइते हय शुद्ध क्ृष्णप्रेम ज्ञाने ॥॥ 
सोन्दर्य साधरय कृष्णतलीलार अ्रवधि । 
से जाने ये कर्णामत पड़े निरवधि ॥ 


चतन्य-चरितामृत, मध्य, €। 


व्यू बम बह ह मे गेल कहुए.. बाजहए क्रफमाए२७॥..॥ एष #सपकममाक #्रदा बरकक... ७ 


! २++जमबुओं 


नजननानन+ 





है उकतपफकयापपदेनस्‍रपड बि<, >.. ५5 


( १२७ ) 


श्रासपास राधावाद का अवलम्बन करके वैष्णव धर्म दक्षिण में भी काफी 
फैल गया था । आलवारों की मधुररसाश्रित साधनाओं वरगरह की बात 
हम पहले ही लिख आये हैं ? इसी समय दक्षिण देश में राधावाद के प्रसार 
का एक ध्यान देने योग्य प्रमाण हमें कृष्णास कविराज कृत चैतन्य-चरितामृत 
ग्रन्थ में मिलता है। दक्षिण की इसी गोदावरी नदी के तीर पर ही 
महाप्रभु ने रामानन्द राय से राधाप्रेम के गृढ़ तत्त्वों को सुना था। बहुत 
दिनों के प्रचार और प्रसिद्धि के न होने पर रामानन्द राय के लिये 
राधाप्रेम के गृढ़ तत्त्वों का विस्तारपूर्वक विवेचन करना सम्भव नहीं होता । 
क्ृष्णदास कविराज ने इस विवेचन का जो विस्तुत विवरण दिया है वह 
पूरा का पूरा ऐतिहासिक प्रमाण के रूप में न लिये जाने पर भी कम से 
कम राधाप्रेम के सारे तत्त्व राय रामानन्द को मालूम थे इसे स्वीकार 
करना ही होगा । 

कृष्णकर्णामृत से राधा के उल्लेख युक्त जिस दूसरे इलोक को हम 
लोगों ने उद्धृत किया है राधावरोधोन्मुख” शैशव-चापल्यजनित चेष्टाओं 
के द्वारा परवर्ती काल में विस्तारपर्वक वणित दानलीला, नावलीला 
आदि कृष्ण की लीलाओं का ही श्राभास उस में मिल रहा है ।' पहले 
जिस इलोक को उद्धृत किया है उसके अन्दर देखते हैं कि राघा वहाँ 
लक्ष्मी के साथ एक हो गई हैं। शेषशयन में शयित कृष्ण जिस राधा 
के पयोधरोत्संग पर शयित हैं वह राधा लक्ष्मी का ही खूपान्तर है 
इस बात को समझने में दिक्कत नहीं होती । जयदेव के गीतगोविन्द 
में भी हमें राधा के इस प्रकार के वर्णन मिलते हैं।' देखा जाता है कि 
जिस लक्ष्मी तत्व और राधा तत्त्व के परवर्ती काल में जो स्पष्ट पार्थक्य 


दिखाई पड़ा है, वह पार्थक्य अभी तक साफ नहीं हो पाया है। अर्थात्‌ 


(१) कृष्णदास कविराज ने अपनी सारंगरंगदा' टीका में लिखी है, 
“दान-पुष्पाहरण-वत्म॑न्यादोी राधाया योज्वरोध स्तत्रोन्मुखाः ।* 
गोपालभट्ट ने भ्रपनी कृष्णवललभा टीका में लिखा है-- राधाया 
अवरोधो5वरोधनं ग्रहणरूपं तत्र तदर्थ वोन्मुखाः। यहा राघ- 
वावरोधः प्रिया तस्थामुन्मुखाः ।॥। 

(२) त्वामप्राप्प मयि स्वयंवरपरां क्षीरोदनीरोदरे 
इंके सुन्दरि कालक्टसणिवन्मढ़ो सूड़ानीपतिः । 
इत्यं पुर्वेकथाभिरन्यमनसो निक्षिप्य वक्षो $वचलं 
राधायास्तनकोरकोपरि सिलस्नेत्रो हरिः पातु व: ॥१२॥२७ 


( १२८ ) 


वैष्णव-प्रन्थों में राधा जब पहले पहल गृहीत हुईं तब कुछ दिनों तक 
प्राचीन लक्ष्मीवाद के' साथ मिलकर ही वे प्रकंट हुईं। उस वर्णन में 
लक्ष्मी का वर्णन और राधा का वर्णन बहुतेरे स्थलों पर मिलकर एक हो 
गया है। ॥#्ष्णकर्णामृत' और गीतगोविन्द' में लक्ष्मी, कमला, या रमा 
का वर्णन और राधा का वर्णन अगल-बगल दिखायी पड़ता है, दोनों ही 
समभाव से कृष्णप्रिया हैं। इस समय की कविताओ्रों में राधा-कृष्ण 
सीताराम के ही परवर्ती श्रवतार हैं, इस प्रकार के विश्वास के प्रचलित 
रहने के प्रमाण भी हैं। लेकिन इस प्रकार से प्राचीन लक्ष्मी उपाख्यान 
से बहुतेरे स्थलों पर राधा का मिला-जुला वर्णन मिलने पर भी प्रेममयी 
राधिका का' सौन्दर्य-माधुर्य लक्ष्मी के सौन्दर्य-माधुर्य से अधिक है और 
राधा ही कृष्ण की प्रिरतमा हैँ, इस प्रकार का एक अन्त:सलिला फर्गुस्त्रोत 
भी प्रवाहित था। हमने ग्यारहवीं सदी के प्रथम भाग के वाक्पति-लिपि 
का उल्लेख किया है। उससे साफ-साफ लक्ष्मी की अपेक्षा राधा की श्रेष्ठता 
ही सिद्ध हुई है। इसके अलावा बारहवीं सदी में संकलित श्रीधरदास 
की सदुक्तिकर्णामृत' में भी कई कवियों की कविताओं में लक्ष्मी प्रेम की 
अपेक्षा राधा-प्रेम की श्रेष्ठता प्रतिपादित या व्यंजित हुई है। क्ृष्ण- 
स्वप्तायितम्‌' में हम देखते हैं कि राधा के अ्रकारण रोष को प्रशमित 
करने के लिये शांगंधर स्वप्न में जब बोल रहे थे तब कमला ने उसे 
सुनकर सव्याज शांगंधर के कंठ से अपन दोनों बाहुओं को शिथिल कर 
दिया था । दूसरे पद में देखते हैं कि श्री के साथ रमण करते समय भी 
हरि राधा का स्मरण कर रहे हैं; लेकिन अपनी इच्छा के बावजूद वे 
राधा से मिल नहीं पा रहे हैं, इसी बात का उन्हें खेद है।' एक और 





(१) एते लक्ष्मण जानकोविरहिणं मां खेदयन्त्यस्बुदा 
सर्माणीव च खण्डयन्त्यलममी ऋराः कदस्बानिलाः । 
इत्थं व्याहृतपर्वेजन्मविरहोी यो राधया वीक्षितः 
सेष्य॑ शंकितया स वः सुखयतु स्वप्नायमानों हरिः ॥ 
शुभानक-कविकृत सदुक्तिकर्णामृत, कृष्णस्वप्नायिते,३; 
विरिंचि-कविकृत परवर्ता (नम्बर ४) पद भी देखिए । 
(२) सदुक्तिकर्णामृत, कृष्णस्वप्नायितं, ५। कवि का नाम नहीं दिया 
“ हुआ है। पद्मावली' में उम्रापति धर के नाम से उद्धृत है। 
वहाँ कमला की जगह रुक्मिणी पाठ मिलता है। 
(३) राधां संस्मरतः श्रियं रमयतः खेदों हरेः पातु वः॥ 
वही, उत्‌कन्ठा, ४। कवि का नाम नहीं है । 


| ( १५९ ) 


' पद में देखते हैं कि शेषशयन में विष्णु जब रमा के साथ शायित 
हैं, तब भी कृष्ण-अ्रवतार में गोपवधुओं के साथ (अथवा गोपवधू राधा के 
साथ) हजारों स्मृतियों का जय ज.कार किया गया है। जयदेव के 
समसामयिक उमापति धर के एक पद में देखते हैं कि लक्ष्मी की अवतार 
रुक्मिणी को लेकर कृष्ण द्वारका में हैं; जिस मन्दिर की रत्नछाया 
समुद्र के जल में विकीर्ण हो गई है, ऐसे मन्दिर में रुक्मिणी के गहरे 
आलिगन से पुलकित मुरारि यमुनातीर के कुंजों में आभीर बालाओओों के 
जो निभृत चरित हैं, उन्हीं के ध्यान में मूछित हो गया ।' जयदेव के' 
समसामयिक शरण कवि का भी एक पद मिलता है। इसमें लिखा है 
कि द्वारावतीपति दामोदर कालिन्दी के तट वाल शैलोपान्त भूमि के कदम्ब- 
कुसुम से आमोदित कन्दरा में प्रथम-अ्रभिसार-मधुरा राधा को बातें स्मरण 
करके तप्त हो रहे हैं । यह बात सच है कि लक्ष्मी आदि के प्रेम की 
अपेक्षा गोपी-प्रेम श्रेष्ट है, इस सत्य का आभास भागवत आदि पुराणों में 
है। अतएव प्रेमघन में श्रीमती राधा का ही सबसे अधिक धनी हैं। परवर्ती 
काल के इस तत्व की एक पूर्वधारा बड़ी आसानी से देखी जा सकती है। 

इस प्रसंग में एक और बात भी लक्षणीय है । हम पहले लिख आये 
हैं कि प्राचीन वैष्णव शास्त्र में लक्ष्मी का अवलम्बन करके विष्णु की 
लीला-स्फूर्त का उतना वर्णन नहीं मिलता । श्रीवैष्णवों में लक्ष्मी के 
साथ मधुर लीला के आभास का उल्लेख हम लोंगों ने पहले किया है। 
दसवीं से बारहवीं शताब्दी के अन्दर लक्ष्मी के जो उल्लेख मिलते हैं, उनके 
अन्दर मधुर रस का स्फुरण दिखाप्री पड़ता है। कवीन्द्रवचनसमुच्चय' 
और 'सदुक्तिकरर्णामृत' में लक्ष्मी के बारे में कुछ कवितायें उद्धृत हैं। 
वहाँ लक्ष्मी के साथ नारायण की नाना प्रकार की प्रेम-लीला-श्वृंगार वर्णन 
या निधुवनानत लक्ष्मी का वर्णन दिखाई पड़ता है। हम देखते हैं कि 


कसी णननननन+-न न नननाण।ख;;:/:य7:य77 हट टता। जज न हतए "एक: फड-._.:/:5क्‍5ल्‍0::36/ 


(१) कृष्णावतारकृतगोपवध्सहस्त्रसंगस्मृतिजेयित इत्यादि, वही ५। 
कवि का नाम नहीं है । 
(२) विश्व पायान्‌ मसृणयमुनाती रबानीरकुझ्जे- 
ष्वाभीरस्त्रीनिभुतचरितध्यानमूर्च्छा मुरारेः ।। 
वही, १; पद्मावली में उद्धृत । 





(३) वही, २ 
(४) कवीचजद्रवचननसमुच्चय, २०, ३३, ३७, रे८, ४४; सदुक्तिकर्णा- 
सृत में लक्ष्मीश्लयृंगार के इलोक सम ह (कवोन्द्रवचनसमुच्चय के 
क्‍ कई इलोक यहाँ भी उद्धुत किये गये हैं ) । 
!। 4 


६. ० 


लक्ष्मी दाशैनिक शक्ति. रूप छोड़ कर धीरे-धीरे मधुर-रसाश्रिता होती जा 
रही हैं; और इस मधुर रस के आधार पर ही पूर्ववर्ती लक्ष्मी पुरवर्ती 
राधा के साथ मिल गई हैं। ऊपर हम लोगों ने जिस पार्थक्य की धारा 
देखो, उसने प्रजबल आकार धारण करके सोलहवीं शताब्दी के गौड़ीय 
वेष्णव साहित्य में लक्ष्मी और राधा को तत्त्व की दृष्टि से बिलकुल अलग 
कर दिया और इस  तत्त्व-प्रभावित वैष्णव-साहित्य में लक्ष्मी और राधा का 


मिलन फिर नहीं हुआ, लेकिन लक्ष्मी और राधा का मिलन न होने पर 


पूवमिलत के कारण ही' लक्ष्मी भ्रपने जन्म का कुछ-कुछ इतिहास परवर्ती 
काल की राधा में छोड़ गई हैं। पुराणादि के मतानुसार वृषभानु गोप 


राधा के पिता और कलावती या कीतिदा राधा की माता हैं। लेकिन 


बड़ चण्डीदास के श्रीकृष्णकीतंन' में हमें राधा का जन्म परिचय इस 
प्रकार से मिलता है-- 

ते कारणे पदुमा उदरे । 

उपजिला सागरेर घरे ॥। 


यहाँ देखते हैं कि पदुमा' (पद्मा) राधा की माँ हैं और सागर उनके 
पिता हैं। लक्ष्मी सागर से उत्पन्न हुई हैं, अतएव यह ठीक है कि सागर 
ही राधा के पिता हैं; लक्ष्मी का जन्म पद्म से हुआ है, इसलिये 'पदुमा' 
राधा की माता हैं, यह भी ठीक ही है। श्रीकृष्ण-की्तेन' में बहुतेरे स्थलों 
पर राधा खुद भी पदुमिनी' अर्थात्‌ पश्चिनी' हैं; लक्ष्मी भी पद्मा या 
पद्मिनी हैं। परवर्ती काल के पदावली-साहित्य में भी राधा 'कमला' 
नहीं भी हो सकती हैं, लेकिन कमलिनी” ग्रवश्य हैं। 

जयदेव के 'गीतगोविन्द' काव्य में फिर राधा जहाँ-तहाँ नहीं मिलीं, 
बल्कि सारे काव्य के कृष्ण नायक और राधा ही नायिका हैं, सर्खियाँ 
लीला-सहचरी हैं। वेष्णव-धर्मं और साहित्य में राधा यहाँ पूरी तरह 
प्रतिष्ठित हैं। जयदेव के गीतगोविन्द काव्य में ही राधा पूरी तरह प्रति- 
ष्ठित हुई हैँ, ऐसा कहना उचित नहीं होगा; जयदेव के युग-साहित्य में 
राधा की प्रतिष्ठा है। जयदेव के समय वंग देश या वृहत्तरवंग में सचमुच 
ही साहित्य का एक युग निर्मित हुआ था। जयदेव ने खुद ही अपने 
काल में उमापति धर, शरण, गोवर्धनाचार्य और धोत्वरी कवि का उल्लेख 
किया है। सम्भवतः यह कविगोष्ठी बंगाल की सेन-राजसभा को केन्द्र 
करके. ही बनी थी । सेन राजा वैष्णव थे; शायद इसीलिये इस 
युग के काव्य. में वैष्णवमत्र को ही प्रधानता मिली: थी । सदुक्तिकर्णामृत' 
में जयदेव के, उनके पूर्ववर्ती और उनके समसामयिक बहुतेरे कवियों की 


हि 


हु 
हे 
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न हसतभ अप्ण्टनपन्‍्यल्‍डअ के पक जप. *% 


( १३१ ) 


यहाँ तक कि राजा लक्ष्मण सेन और उनके पुत्र केशवसेन की लिखी 
वैष्णव कवितायें संग्रहीत हैं। इसके अन्दर राधा-कृष्ण-लीला सम्बन्धी 
जयदेव के लिखे ऐसे पद भी मिलते हैं! जो 'गीतगोविन्द में नहीं हैं। 
इससे मालूम होता है कि राधा-कृष्ण के सम्बन्ध में जयदेव ने केवलं« 
गीतगोविन्द' काव्य की ही रचना नहीं की थी, बल्कि राधा-कृष्ण, के 
सम्बन्ध . में दूसरे तरह की -वितायें भी लिखी६ थीं । 


च्ण्स्र 


सुदुक्तिकर्णामृत' में जो वैष्णव-कविताएँ उद्धृत हैं, उनके विविध 
कंविरों की शान्त, दास्य, वात्सल्य, और मधुर, प्रायः सभी रसों की कविताएँ 
मलती हैं। इनमें मधुर रस की कविताओं के साथ वात्सल्य रस की 
कविताएँ भी भाव और अभिव्यंजना शैली की चमत्कारिता के लिये 
उललेखयोग्य है। कृष्ण की कौमारलीला के दो-एक पदों से परवर्ती 
काल की गोष्ठ कविता का सादृइ्य देखा जा सकता है ।' 


जयदेव के' समसामयिक कवि उमापति धर के कौमार-लीला सम्बन्धी' 


पदों में देखते हैं कि क्रष्ण कुमार की अवस्था में कालिन्दी के' जल में 
अथवा शोल में या उपशल्य में (गाँव के छोर पर) अथवा बरगद के पेड़ 





(१) सदक्तिकर्णामृत, ग्रोवध्धनोद्धार, ५ । 

(२) राधा-कृष्ण-प्रेम की कविताश्रों के श्रलावा जयदेवरचित दूसरी 
कवितायें भी संग्रहग्रन्थों में सिलती हें । अगर ये दोनों 
जयदेव एक कवि हों तभी यह बात लाग्‌ होती है । 

(३) नमूने के लिए वो पद उद्धत किए जाते हैं:-- 

ँ वत्स स्थावरकन्दरेषु विचरंइचारप्रचारे गवां 

हिल्लान्‌ वीक्ष्य पुरः पुराणपुरुषं नारायण ध्यास्यसि । 
इत्युक्तस्थ यशोदया मुररिपोरव्याज्जगन्ति स्फुर- 
द्विम्बोष्ठद्यगाढ़पीड़नवशादव्यक्तभाव स्समितसम्‌ ।। (अ्रभिनन्द ) 
थोड़े भाषान्तरर के साथ यह पद कवीन्द्रवचनसमुच्चय में 

भी उद्धत है। 

मा दूरं ब्रज तिष्ठ तिष्ठेति पुरस्ते लूनकर्णो ब॒कः 

पोतानत्ति इति प्रपंचचतुरोदारा यशोदागिर: । इत्यादि । 

वात्सल्य रस के दृष्टान्त स्वरूप मयर कवि के पद को भी 

(क्ृष्णस्वप्नायितम्‌ १) देखिए । बाद वाले युग मे हिन्दी के 

कवि सूरदास के वात्सलय रस के पद में इस इलोक की छाया 

'. देखी जा सकतो है। 


( १३२ ) 


के नीचे घूमते फिर रहे हैं। उसी प्रकार राधा के पिता के घर के आंगन में 
भी आ-जा रहे हैं। उमापति धर का हरिक्रीड़ा का एक और मधुर पद 
मिलता है। कृष्ण जब रास्ते से जा रहे थे तब कोई गोप रमणी भौंहों 
“से, कोई गोपी नयनों से, कोई गोपी जरा मुस्करा कर चाँदनी छिटठका 
कर गुप्त रूप से कृष्ण रूप का सादर स्वागत कर रही थी। राधा 
ने शायद दूर से ही इसे देख लिया है। इससे गवंजनित अवहेलन से 
राधा के मुखमण्डल ने विजयश्री धारण की थी; उधर इस विनय 
शोभाधारी राधा के चेहरे पर कंसारि क्रृष्ण का जो दृष्टिपात है, उसके 
अन्दर भी आतंक और अनुनय आ गया है 
अवल्लीचलने: कयापि नयनोन्‍्मेष : कयापि स्मित- 
ज्योत्स्नाविच्छुरितं: कयापि निभृतं सम्भावितस्याध्वनि । 
गर्षोडद्धृंदकृतावहे लविनयश्रीभाजि राधानने 
सातंकानुनयं जयन्ति पतिताः कंसद्विषो दृष्टयः ॥। 
इस कवि के एक दूसरे पद में आभीर वधू राधा को लेकर निराले 
में कृष्ण की विहार की इच्छा देखते हैं; लेकिन गोपकुमारों से भी संग 
नहीं छुड़ाया जा रहां है; इस हालत में क्ृष्ण गोपकुमारों का लक्ष्य 
करके कह रहे हैं कि, तमाम-लतायें सापों से भरी हुई हैं, वुन्दावनः भी 
बन्दरों से भर गया है, यमुना के जल में मगर हैं और पहाड़ की सन्धि में 
विकराल होर हैं, गोप बालकों के लिये इन बातों को कहकर और आँखें 
सिकोड़ कर संकेत से वे मिलिनतृषित आभीर वधू राधा को मना कर 
रहे हैं।' रुक्मिणी आदि के प्रेम से राधा के पुत्र प्रेम की श्रेष्ठता का सिद्ध 
करने वाले उमापति धर के' सुन्दर पद का उल्लेख हमने पहले ही कर 
आये हैं । इस कवि के एक और पद में क्ृष्ण के जिस वेणु स्वर से 
गोष्ठ से गायें लौट आती हैं, जो वेणु स्वर गोप नारियों के' चित्त को हरण 


(१) कालिन्दीपुलिने सयथा न न मया दोलोपहशल्ये न न 
न्यग्रोधस्य तले सथा न न भया राधापितुः प्राद्भणे। 
दृष्ट: कृष्ण इति। इत्यादि । 
(२) यह पद पद्यावली' में भी उद्धृत है। 
(३) व्यालाः सन्ति तमालवल्लिषु व॒ृतं वृन्दावन बानरे- 
रुत्नक्क यमुनाम्ब घोरवदनव्याप्रा गिरे: सन्धयः । 
इत्यं गोपकुमारकेष बदतः कृष्णस्य तुष्णोत्तर- 
स्मेराभीरवधनिषेधि नयनस्थाकुझरचनं पातु वः ॥ हरिक्रीड़ा, ४ 
(४) देखिये वर्तमान ग्रन्थ का १२९६ पृष्ठ। 
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(| १३३ )) 


करने में सिद्धमन्त्र स्वरूप हैँ, जिस वेणु स्वरासे[.व॒ुन्दावन[ुके [रसिक मूगों 


का मन सानन्द आरक्ृष्ट होता है, उसी वेणु स्वर का जयगान किया गया है ।' 


/ अ्भिनन्द कवि के एक पद में नवयोवन पर पहुँचे कृष्ण का राधा के 
साथ नर्म-कीड़ा में लुभाया चित्त--लेकिन यशोदा से! डर कर--यमुना के ' 
किनारे बिलकुल निर्जन लतागृह में प्रवेश करने का संकेत पाते हैँ | 7 
लक्ष्मणसेन के नाम से भी हरि-क्रीड़ा का एक' सुन्दर पद मिलता" है। 
लक्ष्मणसेन के पुत्र नवकेशवसेन का भी एक' पद मिल रहा है?; तो लगता 
है कि ये लक्ष्मणसेन राजा लक्ष्मणसेन ही हैं। पद इस' प्रकार है--- 


कृष्ण त्वद्नमालया सह कृतं केनापि कुंजान्तरे 
गोपीकुन्तलवहुँदाम तदिदं प्राप्त मया गृह्मयताम्‌ । 
इत्थं. दुग्धमुखेन गोपशिशुनाख्याते त्रपानम्रयों 
राधामाधवयोजंयन्ति वलितस्मेरालसा दृष्टयः ।। 
कृष्ण ! एक दूसरे कुंज में कोई आकर तुम्हारी वनमाला के साथ 
गोपीकुन्तल के' साथ मयूरपुच्छ एक साथ करके रख गया है। मुझे यह 
मिला है, यह लो। एक दुधमुँहाँ गोपशिशु के ऐसा कहने से राधामाधव 
की जो वलितस्मरालस और लज्जानम्र जो दृष्टि समूह हैं, उनकी जय 
हो ।” लक्ष्मणसेन का वेणुनाद सम्बन्धी एक और पद मिल रहा है। 
वहाँ तीयेक-स्कन्धः कृष्ण अपनी आमीलित दृष्टि गहरी व्याकुलता के साथ 
राधा पर अड़ा कर वेणु बजा रहे हैं। 
लक्षणसेन के पृत्र केशवसेन के लिखे एक पद से जयदेव के गीत- 
गोविन्द के मेघमेंदुर---आदि प्रथम इलोक का मेल अत्यन्त घनिष्ठ है। 


आ्रहुताथ मयोत्सवे निशि गहूं शुनन्‍्यं विमुच्यागता 
क्षीव: प्रेष्यजनः कं कुलवध्‌रेकाकिनी यास्यति । 
वत्स त्व॑ तदिमां नयालयमिति श्रुत्वा यशोदागिरों 
राधामाधवयोजेयन्ति मधुरस्मेरालसा दुृष्टयः ॥॥" 

(१) वेणुनादः, २; यह पद पद्यावली' में भी उद्धृत है। 

(२) राधायामनुवद्धनमंनिभृताकारं यशोदा भया- 
दम्यणेष्वतिनिर्जनेषु यमुनारोधोलतावेइ्मसु । इत्यादि । 
कृष्णयोवनम्‌, २ 

(३) श्रीमल्लक्ष्मणसेनदत्तस्थ । 

(४) वेणुनाद:ः, २; यह पद पद्मावली में भी उद्धृत है। 

(५) यह पद पद्मावली में भो उद्धत है। 


(( १३४ ,) 


। आज: रात 'को इसको उत्सव में बुला लाई हूँ । यह घर सूना रख ि 
कर चला श्राया है, नौकर भी मतवाले हैँ; अब यह अकेलीं कुलवध्‌ कैसे 

ज़ायगी ? , बेटा, तो तुम्हीं इसको इसके घर' ले 'जाञ्री । यशोदा की 

ग्रह . बातें सुन कर. राधा-माधव का जो मधुरस्मेरालस दृष्टि-समूह है--उनकी 

जय हो ।” ,इस प्रसंग में. कवीन्द्रवचनसम्मुच्चय' : में: उधृत पूर्व-लिखित 

४१ संख्यक पद की भी तुलना की जा सकती है। रूपदेव के एक पद में 

हम देखते हैं, वृन्दा सखी दूसरी गोप रमणियों से कह रही हैँ--यहाँ 
इस निचुल-निर्कुज के' बिलकुल अन्दर मुलायम घास की यह विजन शौया ! 
किस रमण की है ? इस बात को सुन कर राधा-माधव की जो विचित्र । 
मृदुहास्ययुक्त चितवन हैं वे तुम लोगों की रक्षा करें ।* आचार्य गोपक | 
के' एक पद में कृष्ण के अभिसार का एक चातुर्यपूर्ण वर्णन मिलता है। 
गहरी रात को कृष्ण राधा के घर के पास आकर कोयल वगरह की बोली 
बोल कर राधा को इशारा कर रहे हैं। इधर इशारा सुनकर राधा भी 
दरवाजा खोल कर बाहर आ रही हैं। राधा के चंचल शंख वलय और 
भेखला ध्वनि को सुन कर ही कृष्ण राधा के बाहर आने की बात समझ 
गये । इधर आहट पाकर वृद्धा (जटिला, कुटिला) कौन है, कौन है, कह कर 
बार-बार चिल्ला रहे हैं और इससे भी कृष्ण का हृदय व्यथित हो रहा 
है । ऐसी हालत में ही कृष्ण की वह रात राधा के घर के प्रांगण के 
कोने में जो केलिविटप है, उसी की गोद में बीती । 


. . संकेतीकृतकोकिलादिनिनदं कंसद्विषः कूबतो 

. द्वारोन्मोचनलोलहंखवलयश्रेणिस्वन॑ शृण्व॒तः । 
केयं केयमिति प्रगल्भजरतीनादेन दुनात्मनो 
राधाप्रांगणगकोणकेलिविटपिक्रोड़े गता शर्वरी ॥ 


प्रश्नोत्तर के बहाने राधा-कृष्ण के श्लेषपूर्ण रसालाप और मज़ाक का 
नमना “कवीन्द्रवचनसमच्चय/ की एक कविता में मिलता है। सदुक्ति- 
कर्णामृत' में कई और नमूने मिलते हैं । [एक पद में राधा-कृष्ण से 
पूछती है, “इस रात को तुम कौन हो ?” कृष्ण ने उत्तर दिया, भें 
केशव हूँ (इहलेषार्थ केश है जिसके); सिर के केशों से क्या गवें कर 


निजता ही 


(२) हरिकरीड़ा, १; यह पद पद्मावलों में उद्धृत है। 
(३) यह पद. भी पद्यावली में. उद्धृत है। ।, । 
(१) यह पद 'सदुक्तिकर्णामृत' में भो उद्धृत है। 








( १३५ ) 


रहे हो ?” “भद्दे, में शौरि हूँ” (इलेषार्थ--शूर कां पुत्र)। यहाँ पिता 
के गुणों से पुत्र का क्या होगा ?” हे चतद्धमुखी, में चक्री हूँ”; (दलेषार्थ 
कुम्हार); अच्छी बातं है, तो मुझे गागर, हाड़ी, दूध दुहनें का मटकी 
कुछ भी क्‍यों नहीं दे रहे हो ?” गोप-वधुओं के लज्जाजनक उत्तर से 
इस प्रकार दुःख पाये हुए हरि तुम्हारी रक्षा करें। इस प्रकार के 
इलेषात्मक प्रदनोत्तर और भी हैं।' 
शतानन्द कवि के एक पद में देखते हैं कि गोवर्धन को धारण करने 

में कृष्ण को कष्ट हो रहा है, यह समझ कर राधिका व्यथित होती हैं 
और उनकी सहायता करने के आग्रह के' आतिशय्य में वह शून्य गगन में 
ही गोवर्धेन-धारण करने की नकल करके वृथा ही हाथ हिला रही हैं ।* 
अज्ञात नामा एक और कवि के पद में है--#ष्ण गोवर्धन धारण किए हुए 
हैं, सभी गोपियों के साथ राधा भी उनकी ताक ओर रही है। दूसरी 
गोपियों ने राधा से कहा, तुम कृष्ण के दृष्टिपय से बहुत दूर हट जाओ; 
तुम्हारे प्रति आसकत-दृष्टि होकर कृष्ण के हाथ कहीं शिथिल न हो जाएँ ।' 
लेकिन गोपियों के मूह से राधा को नजरों से दूर हटा देने की बात सोच- 
कर गिरि धारण के श्रम से क्षृष्ण मानों जोरों से साँस लेने लगे थे |-- 

दूर दृष्टिपथात्तिरोभव हरेगोंवर्धन॑ विश्रत- 

स्त्वग्यासक्तदृशः कृशोदरि करः स्रस्तोष्स्य मा भूदिति। 

गोपीनासितिजल्पितं कलयतो राधा-निरोधाश्रयं 

इवासा: शलभरश्रमभ्रमकरा: कृष्णस्य पुष्णन्तु वः ॥ 


(१) कस्त्वं भो निशि केदावः शिरसिजेः कि नास गर्वायसे 
भद्र॑ शौरिरहं .गुणेः पित॒गतेः पुत्नस्य कि स्यादिह । 
चक्री चत्रमुखो प्रयच्छसि न. से कुराडीं घटीं दोहिनी- 
मित्थं गोपवर्धह्ितोत्तरतया दुस्थोः हरि: पातु वः ॥. 

प्रदनोत्तरम, ३; पद पद्मावली' सें भी उद्धृत है । 

(२) एक पद हैः-- 
वास: सम्प्रति केशव कक्‍्व भवतो मम्धेक्षणे नन्विदं 
वास बृुहि' हाठ प्रकामसुभग त्वद्गात्रसंड्लेषतः । 
यामिन्यामुषितः क्‍्व धूत् वितनुमुष्णाति कि यासिनो 
शोरिगपिंवधूं छले: परिहसब्नवविधेः पातु वः॥ 

(३) शलोद्धारसहायतां जिगमिषोरप्राप्तगोवर्धेना । 


राधायाः सुचिरं जयन्ति गगने वन्ध्या: करमअ्रान्तय: ।। 
ड गोवद्धनोद्धार:, ३ 
(४) -पद्मावली' में यह पद शुभाज़ के नाम से उद्धत है। 


( ११२६ ) 


गोपी-सन्देश” के नाम से सदुक्तिकर्णामृत' में जो पद उद्धृत हैं 

वे चमत्कारिता के लिए जिस प्रकार लक्षणीय हैं, उसी प्रकार परवर्ती 
काल की विरह' पदावली से अपने गहरे सम्बन्ध के लिए भी लक्षणीय हैं। 
कृष्ण वुन्दावन छोड़कर द्वारका चले गये हैं, राधा तथा दूसरी गोपियों ने 
इनके द्वारा वहाँ नाना प्रकार से विरह-वेदना का निवेदन किया है। एक 
पद में कहा गया है--गोवर्धनगिरि की वे कन्दराएँ, जमुना का वह 
किनारा, वह चेष्टारस, वह भाण्डीर वनस्पति, वे तुम्हारे सहचरगण--तुम्हारे 
गोष्ठ का वह आऑँगन--है द्वारावतीभुजंग (सर्प की भाँति क्र), वे क्‍या 
कभी भूलकर भी याद नहीं आते ? हरि के हृदय में ब्रजवधूसंदेशरूपी 
यह दुःसह शल्य तुम लोगों की रक्षा करें ।” एक दूसरे पद में गोपियाँ 
द्वारका जाने वाले एक राही को बुलाकर कह रही है--हेै पथिक, तुम 
अगर द्वारका जाना तो देवकीनन्दन क्रृष्ण से नीचे लिखी बात कहना--- 
स्मरमोहमंत्रविवशा गोपियों को तो तुमने त्याग ही दिया है; लेकिन ये 
जो शून्य दिशाएँ केतकर्गर्भधूलि समूह के द्वारा मर गयी हैं, इनकी ओर 
देखकर भी क्‍या उस कालिन्दी तट भूमि और वहाँ के वृक्षों की बात 
तुम्हारे मन में नहीं आती है? -- 

पान्थ द्वारवर्ती प्रयासि यदि हे तहंवकीनन्दनों 

वकक्‍तव्यः स्मरमोहमंत्रविवशा गोप्योषपि नामोज्म्षिताः ।। 

एताः केतकगर्भधूलिपटलरालोक्य शन्‍्या दिशः 

कालिन्दीतटभूमसयोषपि तरवों नायान्ति चिन्तास्पदम्‌ ॥६२॥२ 


वीरसरस्वती की लिखी अपूर्व विरह॒ की एक कविता है। यहाँ भी 
गोपियाँ कह रही' हैँ--हे मथुरापथिक, मुरारी के द्वार पर तुम गोपी की 
इस बात को गाकर जरूर सुनाना--फिर उस यमुना के जल में कालिय- 
गरलानल (कालियगरल की भाँति विरहानल) जल रहा है।” 
मथुरापथिक मुरारेरुदगयं द्वारि बलल्‍लवीवचनम्‌ । 
पुनरपि थमुनासलिले कालियगरलानलो ज्वलति ॥६२॥५ 


(१) ते गोवर्धनकन्दराः स यभमुनाकच्छः स चेष्टारसो 
भाण्डीर: स॒ वनस्पतिः सहचरास्ते तच्च गोष्ठांगनम्‌ । 
कि ते द्वारवतीभुजंग हृदयं नायान्ति दोषरपो- 
त्यव्यादों हृदि दुःसहं ब्रजवधूसन्देशशल्यं हरेः॥॥ 
पद्मावलोी' में यह पद नील के नाम से उद्धत है। 


(२) पद्मावलो' में यह पद गोवर्धनाचाय के नाम से उद्धृत है। 
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( १३२७ ) 


ग्राचार्य गोपीक के एक दिवसाभिसार के पद में है-- 
मध्याह्नद्विगु णार्केदी धितिदलत्संभोगवीथीपथ- 
प्रस्थानव्यथितारुणाड़्र/लिदल॑ राधापदं॑ माधव: । 
मोलो ख्रक्शबले मुहुः समुदितस्वेदे मुहुवेक्षसि 
न्‍्यस्य प्राणयति प्रकम्पविधुरे: इवासोभिवातेर्मुहुः ॥॥ 
(सदुक्तिकर्णामत, ३।६३॥४ )' 
पुष्पदलों की भाँति अरुणाड्भ लि दलों से शोभित जो राधा के कमनीय 
चरण हैं, वे आज संभोग-वीथी-पथ पर प्रस्थान से व्यथित हैं, क्योंकि वह पथ 
मध्याह्न के दूने सूर्य-ताप से तप्त है, इसलिए क्ृष्ण राधाके पगों के ताप को 
दूर करने के निमित्त बारबार उसे माल्ययुक्त मस्तक पर रख रहे हें, 
पसीने से शीतल वक्ष पर रख रहे हैं, प्रकम्पविधुर श्वासोमिवात्त से बारबार 
उपदशमित कर रहे हैं।' 
हमने कवीन्द्रवचनसमुच्चय/ से राधा-कृष्ण-प्रेम-जलीला सम्बन्धी कुछ 
कविताएँ पहले उद्धत की हैं। 'सदुक्तिकर्णामृत” से भी इस तरह की कुछ 
कविताएँ उद्धत करके उनका विवेचन किया | इस तरह की कविताओं के 
बारे में कुछ विशद विवेचन का तात्पर्य यह है कि इसके अन्दर से जयदेव 
कवि का युग और उनके दो-तीन शताब्दियों के पूर्व के युग की राधा-क्ृष्ण- 
लीला सम्बन्धी साहित्य की धारा का पता और परिचय मिलेगा। साधार- 
णतः कवि जयदेव के बारे में हमारे मन में एक विस्मय वतंमान है कि 
किस प्रकार उन्होंने उस युग में गीतगोविन्द जैसे राधाकृष्ण लीला से 
समुद्ध और निपुण काव्य-कलामंडित काव्य रचा था ? हमें आशा है कि 
जयदेव के समसामयिक और, पहले के जिन कवियों की कविता के बारे में 
अब तक विवेचन किया, उसे अच्छी तरह से देखने पर पता चलेगा कि 
बारहवीं सदी में जयदेव कवि का “गीतगोविन्द! काव्य क्या लीला रस की 
दृष्टि से, क्‍या काव्य की दृष्टि से--किसी भी दृष्टि से आकस्मिक नहीं, 
बल्कि बिलकुल स्वाभाविक है। जयदेव के युग में और उसके दो-एक 
शताब्दियों पहले ही राधाकृष्ण प्रेमयुक्त वेष्णव-कविता का कितना प्रसार हुआ' 
था, उसका और अधिक परिचय मिलता है रूपगोस्वामी द्वारा संगहीत 


पद्यावली' नामक संकलन-प्रंथ में । इस ग्रंथ में राधा-कृष्ण के' सम्बन्ध में रूप- 





(१) माथहिं तपन तपत पथ बालुक 
झ्रातप दहन विथार । 
नोनिक पुतुलि तनु चरण कमल जन 
दिनहिं कयल श्रभिसार ॥ इत्यादि, गोविन्ददास । 


( रैडें८ ) 


गोस्वामी के समसामयिक कवियों, उनके कुछ ही पहले के कवियों, जयदेव 
के सम सामयिक कवियों और बहुतेरे प्राचीनतर कवियों की कविताएँ संगृ- 
हीत की गई हैँ। बंगाल में महाप्रभु श्री चैतन्य के आविर्भाव के पहले 
जयदेव, चण्डीदास ने ही वेष्णव कविता नहीं लिखी थी, और भी कितने 
ख्यात-अख्यात कवियों ने वेष्णव-कविता लिखी थी, इसके प्रमाण मिलते 
हैं। पद्मयावली' के संकलन के अन्दर हम यह भी देख सकते हैं कि केवल 
बंगाल में लिखी कविताओं का ही संकलन रूपगोस्वामी ने नहीं किया था, 
दाक्षिणात्य, उत्कल, तिरभुक्ति (तिरहुत) आदि दूसरे इलाकों से भी कविताएँ 
संग्रहीत हुई हैं। भ्रतएव देखा जाता है कि, तेरहवीं, चौदहवीं, पन्द्रहवीं 
और सोलहबवीं शताब्दी में बंगाल, बिहार, उड़ीसा के एक व्यापक भूभाग 
में राधा-कृष्ण के प्रेम की कविताएँ रची गई हैं । हम देखते हैँ कि 
जयदेवह के बाद चण्डीदास-विद्यापति का नाम गिनाकर वैष्णव कविता के 
लिए में सीधे सोलहवीं शताब्दी में आ पहुँचना पड़ता है हमारे अन्दर 
प्रचलित यह विश्वास बहुत कुछ भ्रान्त है। 


इस प्रसंग में और भी कितनी ही बातें ध्यान देने योग्य हैं। आठवीं 
से बारहवीं शताब्दी के अन्दर देवताओं के विषय में जितनी श्र्‌ गाररसात्मक 
कविताएँ लिखी गई हैं, वे सब राधाक्षष्ण को लेकर लिखी गई हैं, ऐसा 
समझना ठीक नहीं होगा । हमने पहले ही उल्लेख किया कि, लक्ष्मी- 
नारायण को लेकर भी इस युग में इस प्रकार की श्र्‌ गाररसात्मक कविताएँ 
लिखी गई हैं। हर-गौरीं के सम्बन्ध की श्रुगार रसात्मक कविताएँ राधा 
क्रृष्ण. सम्बन्धी श्यूंगाररसात्मक कविताओं से कुछ कम नहीं होतीं । कालिदास 
से लेकर मैथिल कवि विद्यापति तक हर-गौरी की श्वृंगार लीला ने भारतीय 
साहित्य की रससम्पदा में कुछ कम सामग्री नहीं दी है । जयदेव के' समकाल 
में भी हर-गौरी को लेकर बहुतेरी श्वंगार-रसात्मक कविताएँ लिखी गयीं 
हैं। लेकिन लगता है कि शांगार-रसात्मक कविता में राधा कृष्ण की 
प्रेमलीला के उपाख्यान की ही धीरे-धीरे प्रधानता होती गई। बारहवीं 
शताब्दी में मधर-रसात्मक कविता में राधाक्ृष्ण की ही प्रधानता' प्रतिष्ठित 
हुई । बारहवीं शताब्दी से प्रेम की कविता के क्षेत्र में राधाकृष्ण की प्रतिष्ठा 
भी शायद दो कारणों से हुई थी। पहली बात यह है कि सेन राजाश्रों 
का पारिवारिक धर्म वेष्णव धर्म था; और बारहवीं तथा तेरह॒वीं शताब्दी 
के बंगाल तथा बृहत्तर बंगाल की कवि-गोष्ठी में सेन राजाओं का प्रभाव 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता । दूसरी बात है राधाक्ृष्ण का चरवाही 
का जीवन प्रेम की कविता के लिए श्रधिकतर उपयोगी था, साथ ही 








( १३६ ) 


लीला की विचित्रता में भी सबसे अधिक समृद्ध था । इस लीला का अव- 
लम्बन करके रची गई कविताओं के माध्यम से कवि गण एक ओर 
देव-लीला के वर्णन की शान्ति पाते थे और साथ ही उसके माध्यम से 
मानवीय प्रेम की सृक्ष्मातिसूक्षन रसविचित्र लीला को रूपायित करने का 
उन्हें पूरा मौका भी मिलता है। इसी प्रकार राधाक्ृष्ण सम्बन्धी प्रेम कवि- 
ताओों का क्रम-प्राधान्य प्रतिष्ठित होने लगा । प्रेम की कविताओं में इस 
प्रकार जब एक बार राधाक्ृष्ण का प्राधान्य स्थापित हो गया तो फिर 
प्रेम की कविता लिखने बैठने पर कान छाड़ा गीत नाई”। इसीलिए 
बंगाल में प्राचीन युग से लेकर ग्रठारहवीं शताब्दी तक गीति-कविता के 
इसी राधा-कृष्ण-कविता का निरन्तर आधिपत्य दिखाई पड़ता है । 


(घ) संस्कृत में राधा-प्रेम-गीतिका और पाथिव 
प्रेमगीतिका का सम्मिश्रण 


छठीं से बारहवीं शताब्दी तक भारतीय साहित्य में! राधा ने 
किस प्रकार आत्मप्रकाश किया है और किस तरह इस साहित्य के भीतर 
उसका क्रमविकास हुआ है, इस विषय पर विवेचन करने के लिए एक 
मौलिक विषय पर विचार करना जरूरी है। वैष्णव-कविता के बारे में 
साधारण तौर से यह समझा जाता है' कि वैष्णव-कविता की मूल प्रेरणा 
धर्म से आती है, धर्म की प्रेरणा ने ही साहित्य-सूजन के अन्दर से 
रस-विचित्रता और रस-समृद्धि प्राप्त की है। चैतन्ययुग के वैष्णव साहित्य 
का अवलम्बन करके ही इस तरह की बात हमारे मन में समा गईं है। 
ले.केन यदिः हम राधाकृष्ण सम्बन्धी प्राचीन कविताओं और समसामयिक 
भारत के कवियों द्वारा रचित साधारण पार्थिव प्रेम-कविताओों पर विचार 
करें तो देखेंगे कि प्राचीन वैष्णव-प्रेम-कविता में धर्म की प्रेरणा बिलकुल 
ही गौण थी, काव्य-प्रेरणा ही वहाँ मुख्य थी । राधाक्ृष्ण सम्बन्धी कविताश्रों 
में हमें जितने प्राचीन कवियों का उल्लेख मिलता है वे वेष्णव थे, इसलिए 
राधा-कष्ण के बारे में वैष्णत कविता लिखी गई थी, .इस तरह के निष्कष 
पर पहुँचन के लिए हमें कोई भी- तथ्य नहीं मिलता है, बल्कि. हम देखते 


(१) हम इस काल का उल्लेख किसी प्रामाणिक ऐतिहासिक श्राधार 
पर आश्चित होकर नहीं कर रहे हें। साधारणरूप से एक सम्भाव्य काल 
के रूप में ही ले रहे हैं। राधा-कृष्ण-प्रेम सम्बन्धी कविताएँ छठीं शताब्दी 
से शुरू हुई हें ऐसा नहीं कहा, जा सकता, छठीं शताब्दी के पहले भी 
इस प्रकार की प्रेस-कविताश्रों का उल्लेख हमें सिल सकता है। ' 


( १४० ) 


हैं कि वे कवि थे, नर-नारी प्रेम के सम्बन्ध में उन्होंने विविध 
कविताओं की रचना की थी। उसी एक ही दृष्टि एक ही प्रेरणा का 
ग्रवलम्बन करके उन्होंने राधा-कृष्ण को लेकर कविताएँ लिखी थीं । राधाक्ृष्ण 
उनके लिए प्रेम-कविता के आलम्बन-विभाव मात्र थे, इससे भ्रधिक कुछ 
कुछ भी नहीं। लगता है कि छठीं शताब्दी के अन्दर ही राधाक्ृष्ण का 
उपाख्यान प्रेमगीत और तुकबन्दियों के रूप में आभीर-जाति की छोटी 
परिधि का अतिक्रमण करके विशाल भारत के भिन्न-भिन्न अ्रंचलों में फैल 
गया था। 

रसज्ञ कवियों ने उस नवलब्ध विषय-वस्तु को ही अपने काव्य-सृजन 
के अंदर थोड़ा-बहुत स्थान दिया है। लेकिन देवता सम्बन्धी होने से 
सहज संस्कार के कारण राधाक्ृष्ण के' प्रति कहीं-कहीं पर (वह 
भी सर्वत्र नहीं) उनके अन्दर सम्भ्रम दिखाई पड़ता है। प्राचीनतर कवियों 
की बात छोड़ ही देता हूँ। वेष्णव-कविता के समृद्ध यूग-बारहवीं शताब्दी 
के काव्य-कविता पर विचार करने से दिखाई पड़ेगा कि इस प्रेम के किसी 
भी कवि ने केवल वेष्णव-कविता की ही रचना नहीं की है। गीत गोविन्द के' 
प्रसिद्ध कवि जयदेव ने केवल राधाकृष्ण सम्बन्धी कविताएँ ही नहीं लिखी 
थीं, उन्होंने अन्यान्य विविध विषयों की, पाथिव प्रेम की कविताएँ भी लिखी 
थीं। उनकी ये रचनाएँ सदुक्तिकर्णामृत' में उद्धृत हैं।' उमापति धर, 
गोव्धनाचार्य, शरण, धोयी--यहाँ तक कि लक्ष्मण सेत की लिखी राधा- 
कृष्ण-प्रेम सम्बन्धी वैष्णव-कवितायें भी भिन्न-भिन्न संग्रह ग्रंथों में मिलती 
हैं और मानवीय बहु प्रकीण्ण प्रेम कवितायें भी नाना ग्रंथों में मिलती हैं । 
अतएव हम देखते हैं कि ये उस समय प्रसिद्ध कवि थे, काव्य के विषयवस्तु 
के रूप में राधाकृष्ण को इन्होंने स्वीकार किया था। इस समय के कवियों 
में केवल लीला-शुक विल्वमंगल ठाकुर रचित क्ृष्ण-कर्णामृत' को पढ़ने से 
लगता है कि, यहाँ एक प्रबल धर्मानुराग स्पष्ट है। इस ग्रंथ के रचयिता 
कोई भी क्‍यों न हों, इसके बारे में यही लगता है कि वह तन मन 
से वैष्णव थे। अपनी वैष्णव दृष्टि से लीला-प्रसार और लीला-आस्वादन 
के लिए ही उन्होंने इस काव्य की रचना की थी । लेकिन गौड़ीय वैष्णवों के 
परमश्रद्धास्पद श्री जयदेव कवि के सम्बन्ध में इस विषय में हमारा विश्वास 
निश्चित नहीं है। कृष्ण-कर्णामृत' ग्रंथ में शुरू से आखिर तक एक अ्रध्यात्म 
आकांक्षा जिस तरह प्रबल रूप में देखी जाती है, जयदेव के गीतगोविन्द 


(१) यह तभी लागू होती है जब एकाधिक जयदेव के होने का तर्क 
पेश नहीं किया जाता। 


लेट... के... 


न आह व ३ के पक मम्मी 


क ४ ३. उलेद __ खाक «कि, ोडिसः 
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काव्य में सभी जगह इस अध्यात्मका स्वर ऊँचाई पर पहुँचा है, ऐसा नहीं 
कहा जा सकता है। काव्य के आरम्भ में उनके काव्य की फलश्रुति 
क्या है इस विषय में एक इलोक जयदेव ने दिया है--- 


यदि हरिस्मरणें सरसे सनो 
यदि विलासकलासु कुतृहलम्‌ । 
मधुरकोमलकान्तपदावलीं 

दुणु तदा जयदेवसरस्वतीम्‌ ॥| १॥३ 


“ग्रदि हरि का स्मरण करके मन को सरस रखना चाहते हो और 
यदि विलास-कलाओं के प्रति कृतृहल हो, तो इस जयदेव-भारती कौ 
मधुर कोमल कान्त पदावली सुनो ।” गीत-गोविन्द काव्य के अन्दर 
हरिस्मरणे सरसे मनः की अपेक्षा विलास-कलासु कुतूहलम्‌” का पक्ष ही 
स्थान-स्थान पर बड़ा हो गया है। इस युग के और इसके बाद वाले युग 
के रसविदग्ध कवियों ने नरनारी की विलास-कलाओं के वर्णन में जो 
कुतूहल और निपुणता दिखाई है, जयदेव के काव्य में भी राधा-कृष्ण 
का अवलम्बन करके उसी विलास-कला का कुतृहल और निषुणता उसके 
वर्णन में हम पाते हैं। धर्म के स्वर को लेकर जहाँ जयदेव ने लिखा है 
वहाँ भी उनके जाने या अनजाने ही युवती केलिविलास की बात आ पढ़ी 
है। जैसे-- 

हरिचरणशरणजयदेवकविभारती । 
वसतु हृदि युवतिरिव कोमलकलाबती ॥। ७।१० 


“हरि का चरण ही जिसका शरण है ऐसे जयदेव कवि की इस भारती 
(कविता), कोमल कलावती युवती की भाँति सबके हृदय में निवास करे।' 
(कोमल कलावती' विशेषण, युवती और भारती दोनों के लिए एक तरह 
से प्रयुक्त हो सकता है।) पहले ही लिखा है कि जयदेव की लिखी 
ऐसी कविताएँ भी मिलती हैं जिनमें नर-तारी के विलास-कला-वर्णन कौ 
'निपुणता प्रकट होती है। ह 

हमारा वक्तव्य यह है कि भारतीय साहित्य के अन्तर्गत राधा-प्रेम का 
जो प्रथम प्रकाश है, वह रस-विदग्ध कवियों की प्रेम-कविताओं में ही 
है। उस प्रेम-कविता के अन्तगत प्राकृत प्रेम और अप्राकृत प्रेम में लोहे 
और सोने का-सा स्वरूप-मेंद नहीं था। यह स्वरूप-भेद तो आया है 
बहुत बाद में चलकर, विशेषत: चैतन्य महाप्रभु के आविर्भाव के समय या 
उससे कुछ और पहले । साहित्यिक दृष्टि से विचार करके हम कहेंगे कि 


६: कक 


हक. 


राधा-कृष्ण विषयक प्रेम-कविता ने भाव, रस एवं प्रकाश-भद्ी सभी 


दृष्टियों से भारतीय साधारण प्रेम-कविता की धारा एवं पद्धति का अनुसरण 
किया है। हम' कुछ आगे चलकर आलोचना करके दिखावेंगे कि चैतन्य 
महाप्रभु के परवर्ती काल में जो सब वेष्णव कविताएँ रची गईं, उन्होंने 
भी काव्य-रस और प्रकाशन-शैली की दृष्टि से मूलतः भारतीय प्रेम- 
कविताशों की चिरकाल से चली आती हुई धारा का ही अनुसरण किया 
है। अतएव इस साहित्यिक दृष्टि से हम राधा-कृष्ण की प्रेम-कविता को 
भारतीय साधारण प्रेम-कविता की धारा की ही एक विशेष रस-समुद्ध 
परिणति के रूप में ग्रहण कर सकते हैं। ऐसा भी देखने में आता है कि 
परवर्ती काल में जब कान्ह विना गीत नहीं अर्थात्‌ राधा-कृष्ण का 
ग्रवलम्बन लिये बिना प्रेम-कविता हो ही नहीं सकती, यह विश्वास जब 
दृढ़रूप से बद्धमूल हो गया तब पूर्ववर्ती काल में रचित पूर्णतया मानवीय 
प्रेम की कविताएँ भी राधा-कृष्ण के नाम पर ही चल निकलीं। एक 
प्रसिद्ध दृष्टान्त दे रहा हँ। रूपगोस्वामी की पद्मावली' में निम्नांकित 
इलोक का निज़ेंन में सखी के प्रति राधा की उक्ति के रूप में उल्लेख 
हुआ है। 

यः कोमारहर स॒ एवं हि वरस्ता एवं चेत्रक्षपा- 

स्‍ते चोन्‍्मोलितमालतीसुरभयः प्रौढ़ा: कदम्बानिलाः । 

सा चंवास्मि तथापि तत्र सुरतव्यापारलीलाविधौ 

रेवारोधसि वेतसीतरुतले चेतः समृत॒कण्ठते ॥३८६ 

कविता का सरलार्थ यह हुआ, जो मेरा कौमारहर है (अर्थात्‌ जिसने 

मेरा कुमारीत्व हरण किया था) वही (झाज) मेरा वर है; (आज भी) 
वही चेत की रात है, वही विकसित मालती की सुगन्ध है, कदम्ब-्वन का 
वही परिणत पवन है और में भी वही हूँ, तो भी उस रेवा नदी के तट पर 
शोभित कदम्ब-तरु के नीचे जो सब सुरत-व्यापार की लीलाएँ हुआ करती 
थीं, उन्हीं में. मेरा चित्त उत्कण्ठित हो रहा है।” रूप गोस्वामी ने राधा 
की उक्ति के रूप में इस इलोक का जो भ्रर्थ ग्रहण किया है, 'पद्यावली" 
इस इलोक के बाद ही उद्धत रूप गोस्वामी के स्व-रचित एक इलोक 
ठीक वही भाव मिलेगा-- 


प्रियः सोध्यं कृष्ण सहचरि कुरुक्षेत्रसिलित- 
स्तथाःह॑ सा राधा तदिदमुभयोः: सद्भमसुखम्‌ .। 
, तथाप्यन्तःखेलन्सधुरमु रलीप>चसजुषे द 
.मनो. से कालिन्दीपुलिनविपिनाय स्पूहयति ॥३८७॥ 


पं! मं? 


नेक +चणण ए४.. 3न+जहामुध्माजूनत बने, 
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( शड३े ) 


“हे सखी, वही प्रिय कृष्ण कुरुक्षेत्र में मिले थे; में भी वही राधा 
हूँ; हम दोनों का सद्भम-सुख भी वही रहा, किन्तु तो भी जिस बन में 
मधुर मुरली के पञचम स्वर का खेल हुआ करता था, उसी कालिन्दी- 


तटवर्ती बन के लिए मेरा मन ललच रहा है।” 
कृष्णदास कविराज के चंतन्य-चरितामृत' के दो स्थानों! पर हम देखते 


हैं कि श्री चैतन्यदेव ने भी इस यः कौमाराहर:' आदि इलोक को अत्यन्त 
गढ़ीय व्यंजक माना है। जगन्नाथक्षेत्र के ऐश्वर्य और कोलाहल से शअतृप्त 
होकर जब वे मत ही मन वृन्दावन की कामना कर रहे थे, उसी समय इस 


इलोक को भावावेश में दृहराया था । श्री जीवगोस्वामी के गोपालचम्पू' 


(१) मध्य, प्रथम परिच्छेद; मध्य, त्रपोदश परिच्छेद |... 
(२) नाचिते नाचिते प्रभू्र ह॒दल भावान्तर । 
हस्त तुलि इलोक पड़े करि उच्च स्वर ॥। 
॥इलोक।। 
एड इलोक मसहाप्रभु पड़े बार बार । 
स्वरूप बिना केह अर्थ ना बूछे इहार ॥। 
एदइ इलोकेर श्रर्थ पूर्व करियाधि व्याख्यान । 
इलोकेर भावार्थ करि संक्षेपे व्याख्यान ॥। 


पृव्व'॑. येन. कुरुक्षेत्र सब गोपिगण । 
कृष्ण. दर्शन पाया अनन्दित मन ॥ 


जगन्नाथ देखि प्रभर से भाव उठिल । 
सेद भावाष्टि हदया धुधा गायोझाइल ॥। 
अवशेष राधाकृष्णे कला निवेदन । 
सेह तुमि सेइ झासि सेडइ नव सद्भम ॥ 
तथापि आमार मन हरे वन्दावन । 
वन्दावनें. उदय कराह आपन चरण ॥ 


द््हाँ लोकारण्य हाति-घोडा-रथध्वनि । 
ताँहा पुष्पवन भड्-पिक-नाद शुनि॥। 
इहाँ. राजवेश सड्भी. सव॒ क्षत्रियगण । 
ताहा. गोपगण सद्ी मुरलीवदन ॥। 


ब्रज तोमार सड्रे सेड्र सुख-आस्वादन । 
से-सुख समुद्रेर इहाँ नाहि . ,.एककण । 
आमा लद्या पुनः लोला कर वृन्दावने । 
तबे. श्रामार सनोवाच्छा हयंत  प्रणे॥ बंहो । 


६. अच ॥) 


नामक चम्प्‌ काव्य के उत्तर भाग में हम देखते हैं कि कृष्ण से राधा 
के व्याह के बाद विशाखा सखी ने राधा के चित्त का उद्घाटन करने के 
लिए बहुत ही चेष्टाएँ करके राधा के ही मुख से यः कौमारहर: आदि 
इलोक उच्चारण करवाया था और कृष्ण ने भी राधा के मुख से इलोक को 
सुनकर उसके चतुर्थ चरण का पाठ शुद्धकरते हुए कहा था--क्ृष्ण- 
रोधसि तत्र कुज्जसदनें यह पाठ ही अब संगत है। वास्तव में इस इलोक 
से राधा-कृष्ण का कोई भी सम्बन्ध नहीं है। थोड़े-बहुत पाठान्तर के 
'साथ किसी किसी संस्कृत-संग्रह ग्रंथ में यह महिला कवि शीला भट्टारिका 
'के नाम से मिलता है । कवीन्द्रवचनसमुच्चय/ और सदुक्तिकर्णामृत' में 
यह अज्ञात कवि की रचना के रूप में असतीक्नज्या' के अन्दर असती-प्रेम की 
दूसरी कविताओं में भी मिल रही है । 


एक ओर हम जिस प्रकार असतीत्रज्या की कविता को वैष्णव कवियों 
द्वारा राधा की उक्ति केरूप में गृहीत होते देखते हैँ, उसी तरह दूसरी 
ओर कालिन्दीतटवर्ती लतागृह में क्ृष्ण के साथ राधा के गुप्त प्रेम को 
लेकर रची कविता को प्राचीन काव्य-संकलियतूयों ने असतीब्रज्या में ही 
रखा है, राधा को वहाँ दूसरी मानवीय अ्रसतियों के साथ ही साहित्य 
में एक पंक्ति में स्थान मिला है। यः कौमारहर: इलोक के ठीक पहले ही 
'पद्मावली में कस्यचित्‌र कहकर एक और पद उद्धृत किया गया है-- 


कि पादान्ते लृठसि विसनाः स्वासिनों हि स्वतन्‍्त्राः 
कंचित्‌ काल क्वचिद्भिरतस्तत्र कस्ते5पराधः । 
आ्रागस्कारिण्यहसिह मया  जीवितं॑ त्वद्वियोगे 

भत्‌ प्राणाः स्त्रिय इति ननु त्व' मनेवानुसयः ।॥३८५।॥। 


(१) वहतेरे जगहो में इस कविता कें बहुत से पाठान्तर मिलते 
हैं (देखिए टमास्‌ कृत टीका) । कवोन्द्रवचनसमुच्चय में उद्धृत नीचे का पाठ 
“मिलता है॥ 

यः कोमारहरः स एव हि. वरस्तावचन्द्रगर्भा निशाः 
प्रोन्मोलन्नवमाधवीसुरभयस्ते ते च॑ विन्ध्यानिला: । 
सा चेवास्मि तथापि चौयंसुरतव्यापारलीलाभृतां 
कि में रोधसि वेतसीवनभुवां चेतः समुत्कन्ठते ॥। 

(२) ध्बन्यालोक में घृत और बाद में 'कवीन्द्रवचनसमुच्चर्या (५०१) 

में उद्धृत । 
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( (४४५ ) 


'विमना होकर क्‍यों मेरे पैरों पर गिर रही हो ? पति स्वतनत्र 
है, कुछ काल तक वे अन्यत्र भी अभिरत रह सकते हैं--इसमें 
तुम्हारा अपराध क्‍या है? यहाँ में ही अपराधिनी हूँ, क्‍योंकि तुम्हारे 
वियोग में में जीवित हूँ; स्त्रियाँ पतिप्राणा होती हैं अतएव तुम ही मेरे 
अनुनेय हो ।” 

इस पद को भी रूपगोस्वामी ने अ्थ रहस्यनुनयन्तं क्ृष्णं प्रति राधा- 
वाक्य” कहकर ग्रहण किया है। किन्तु यह इलोक कवीन्द्रवचनसमुच्चय' 
में वाक्‍कुट-कवि के नाम से मानिनी-न्रज्या' में और सदुक्तिकर्णामृत' में 
भावदेवी द्वारा रचित कहकर तायके मानिनीवचनम्‌” के रूप में मिल 
रहा है । पद्मावली' में कुरुक्षेत्र में राधा का कृष्ण से मिलन होने पर राधा- 
चेष्टित ( अथ कुरुक्षेत्रे श्रीवृन्दावनाधीर्वरचेष्टितं ) कहकर शुभत्र कवि का 
निम्नलिखित इलोक उद्धृत किया गया है-- 

श्रानन्दोद्गतवाष्पप्रपिहित॑ चक्ष्‌ : क्षम॑ नेक्षितु 
बाहू सीदत एवं कम्पविधुरो शकतोौ न कठपग्रहे । 
वाणी संभ्रमगद॒गदाक्षरपदा संक्षोभलोल॑ मनः 


सत्य वललभसंगमो5पि सुचिराज्जातो वियोगायते ॥॥३८४॥ 

आनन्दोदगत वाष्प से आँखें ढक जानें के कारण कुछ भी नहीं दिखाई 
पड़ रहा है। कम्पविधुर विकल दोनों बाहें कंठ को पकड़ने में सक्षम नहीं 
हो रही हैं, वाणी संभ्रम हेतु गदग्रदाक्षरपदा, संक्षोभहेतु मन चंचल है, 
सचमुच ही बहुत दिनों के बाद मिला वल्लभ-संगम भी वियोग की भाँति 
हुआ ।' 

इस पद के अनुरूप यह पद हम गोविन्ददास के 'नवोढ़रसोदगार' के 
एक पद में पाते हैं--- 





(१) परवती काल के टीकाकार वीरचन्द्र गोस्वामी ने भ्रपनी 'रसिकं- 
रड्भादां टीका में इस इलोक की व्याख्या करते हुए लिखा 
है,-चिरवियोगानन्तरं साक्षादभूते 5पि प्रेयसि सद्भ[माय संतृष्णामपि 
चिरत्रजत्यागात्‌ु स्वाभाविकवाम्योदयेन सानिनी तां विलक्ष्य 
ततृप्रेमवदयों रसिक शेखर: स्वस्य तदधीनतां प्रकाशयितु पादग्रहणादिक 
चकार, ततः श्रीराधा साक्षेपं यदाह तद्णयति श्रथेति । 


१० 


( १४६ ) 


दरशने लोर नयनयुग झाँप । 
करइते कोर दुहूँ भूज काँप॥। 
दूर कर ए सखि सो परसंग । 
नामहि याक अवबश करूँ श्रंग ॥ 
चेतत ना रह चुम्बन बेरि । 
को जाने केछे रभस-रस-केलि ॥ (इत्यादि )॥ 
यह पद हमें सदुक्तिकर्णामृत' में साधारण नवोढ़ा नायिका के देह-मन के 
अवस्थान्तर के दुष्टान्त के रूप में मिलता है। पद्मावली' में रुद्र के नाम 
से राधा-विरह का अच्छिन्न नयनाम्बु बन्धुषु/ आदि जो पद (३६८) 
उद्धत है वही पद सदुक्तिकर्णामृत' में कुछ पाठान्तर के साथ साधारण 
नायिका की विरहिणी-चेष्टा' के रूप में उद्धृत है। 'पद्मावली” में भवभूति 
के मालती-माधव' और उत्तररामचरित” नाटक की विरह की कविता को 
“राधा-विलाप' में ही स्थान मिला है। अमरुशतक' के अ्रमरू एक प्राचीन 
कवि थे । ध्वन्यालोक' के आननन्‍्दवर्धन ने अमर की प्रेम-कविता 
की प्रशंसा की है। अतएव प्रेम-कवि के रूप में अ्रमर की ख्याति नवीं 
शताब्दी के पूर्व ही प्रतिष्ठित हो चुकी थी । इस अमरुशतक' से विरह-मान 
की कविताएँ पद्मावली में उद्धृत की गई हैं। अ्रमरु से उद्धृत इन कविताश्रों 
को देखने से पता चल जाता है कि प्रेम की तीत्रता और सृक्ष्म-सौकमार्ये 
की अ्रभिव्यक्ति में इस प्रकार की प्रेम-कविताएँ ही परवर्ती काल की राधा- 
प्रेमकविता का केवल प्रारूप नहीं हैं, बल्कि अनेक स्थलों में आदशैरूप 


हैं। अमरु की एक कविता को इस प्रकार की क्षुभितराधिकोक्ति” कहा 


॒ 


गया है-- 
निशवासा बदन दहन्ति हृदय निमस्‌ लमुन्मथ्यते 
निद्रा नेति न दृधयते प्रियमुखं रात्रिंदिवं रुचते । 
अंग. शोषमपति पादपतितः प्रेयांस्तथोपेक्षितः 
सख्यः के गुणमाकलय्य दयिते साने वयं कारिता ॥२३८॥। 


“निश्वास मेरे बदन का दहन कर रहे हैं; हृदय आमूल उनमथित 
हो रहा है; नींद नहीं आ रही है, >प्रयमुख नहीं दिखाई पड़ रहा है, 
रातदिन केवल रो रही हूँ । मेरी देह सूख रही है, पादपतित प्रिय 
की भी उपेक्षा कर दी है। सखियों ने न जाने मुझमें कौन-सा गुण देखकर 
दयित के प्रति ऐसा मान कराया था !” अमरु की एक और कविता राधा 
के रूप में गृहीत हुई है। 
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( शडे७ ) 
प्रस्थान. बलयेः. कृत॑ प्रियसखेरख्नेरज्ल गत॑ 
धृत्या न क्षणमासितं व्यवसित चित्तेत गन्तु पुरः । 
गन्तु निदिचत्चेतर्सि प्रियतसे सर्वे सम प्रस्थिता । 
गन्तव्ये सति जीवित-प्रियसुहृतसार्थ: कर्थ त्यज्यते ॥३१८॥ 


“वलय प्रस्थान कर गये हैं, प्रिय मित्र आझ्ाँस भी धीरे-धीरे चले 
गए हैं, क्षणभमर के लिए भी धीरज नहीं है, चित्त भी पहले ही से जाने को 
उद्यत है ! प्रियतम के जाने को कृत-संकल्प होते ही सभी साथ-साथ चले । 
उनका जाना अगर ठीक ही है तो प्राणप्रिय सुहत्‌ का संग क्‍यों छोड़ा 
जाय !” 


भाव और वचनभंगरिमा की दृष्टि से इन कविताओं को पढ़ने के साथ 
ही साथ परवर्ती काल की इस प्रकार की वैष्णव कविताओं का स्पष्ट 
और अस्पष्ट स्मरण झाता रहता है। यही काव्यधारा ही परवर्ती काल 
में वैष्णव-साहित्य में किस प्रकार से प्रवाहित हुई है यह पूर्वरचित पद 
और परवर्ती काल में रचित पदों की तुलना करने से समझ में झ्रा जाता 
है । अ्रमरु के अलावा क्षेमेन्द्र, नल-चम्पू' के त्रिविक्रम, दीपक आदि प्राचीन 
कवियों की पाथ्थिव प्रेम की कविता 'द्मावली” में राधा-कृष्ण-प्रेम, की कविता 
के रूप में गृहीत हुई है | इसके अन्दर समाहर्ता रूपगोस्वामी का कोई 
हाथ नहीं था, यह नहीं कहा जा सकता । जिसमें जिस प्रसंग में वह उद्धृत 
हुए हैं वहाँ स्थान-काल-पात्र से यथासम्भव सामञ्जस्य रक्षा की जा सके 
उस ओर ध्यान रखकर रूपगोस्वामी ने पदों को जगह-जगह पर थोड़ा 
बहुत बदल दिया है।' अतएव सामान्य रूप से हम देखते हैं कि प्रेम के 
स्थूल और सूक्ष्म जितने प्रकार का वर्णन पूर्ववर्ती कवि कर गये हैं उसकी 
कोई भी कविता परवर्ती काल में गोपीप्रेम या राधा-प्रेम के रूप में गृहीत 
होने में किसी प्रकार की बाधा नहीं थी। 

राधा-प्रेम के जितने विचित्र और विदशद वर्णन है वे मूलतः भारतीय 


प्रेम-कविता की धारा से गृहीत हैं इस विषय में निःसन्देह होने के लिए 


दूसरी सूरत भी है। पूर्ववर्ती काल की संस्क्रत और प्राकृत में लिखित 
सभी भारतीय प्रेम-कविताओें से हम परवर्ती काल की राधा- 


प्रेम की अनगिनत कविताओं की यदि तुलना करें तो साफ देखेंगे कि 


(१) डा० सुशीलकुमार दे लिखित 'पद्मावली' की भूमिका (पृष्ठ 
5६२) और पदकारों के विषय में टीका (पृ० १६६-२००) देखिए। 


५. व .) 


भारतीय साधारण काव्यधारा और कविरीति तथा कवि-प्रसिद्धि को ही 
वैष्णव कवियों ने जाने अनजाने किस प्रकार ग्रहण किया है। भिन्न यूगों में 
भिन्न कवियों द्वारा रचित इस प्रकार की बहुतेरी प्रकीर्ण कविताएँ भारतीय 
संग्रह-प्ंथों में संकलित हैं। हम इनमें से कुछ प्रसिद्ध संग्रह-ग्रंथों की कुछ, 
कविताओं से राधा-प्रेम का अवलम्बन करके लिखी गई कुछ वेष्णव कवि- 
ताश्रों की तुलना करके अपने कथन की स्थापना की चेष्टा करेंगे । 


(ड) वष्णव प्रेम-कविता और प्राचीन भारतीय 


प्रम-कवबिता की धारा 


प्राचीन भारतीय प्रेम-कविता की धारा का विवेचन करने पर हम 
देखते हैं कि जयदेव से लेकर १९वीं शताब्दी तक भारत के भिन्न-भिन्न 
प्रान्‍्तों में--विशेषकर बंगाल में--राधा-प्रेम का अवलम्बन करके जो: 
वैष्णव कविता लिखी गई है उसके अन्दर विकास-जनित विचित्रता, सूक्ष्मता 
और जगह-जगह पर उसकी उच्चता अवश्य ही लक्षणीय है। लेकिन इसी- 
लिए. भारतीय साहित्य के इतिहास में इसके अभिनवत्व को एकान्तरूप से 
स्वीकार नहीं किया जा सकता । राधाप्रेम का ढाँचा पूर्ववर्ती प्रेम-कविता 
ही से लिया गया है। अभिव्यंजना की भंगिमा के अन्दर भी हम उसी 
भारतीय धारा को अनुसरण करते देखते हैं। लेकिन पूर्व-रचित पृष्ठभूमि 
पर अ्रध्यात्म-तत्व-दृष्टि की एक ज्योतिर्मय दीप्ति और कवि-कल्पना नें 
उसे और भी हृदयग्राही बना दिया है, महिमान्वित किया है। राधिका 
की वयः:सन्धि से लेकर तरुणी के प्रेम-चांचल्य, प्रेम की निविड़ता और 
गहराई, मिलन-विरह, मान-अ्रभिमान वगेरह जिस किसी विषय का वर्णन 
हम वेष्णव कविता में पाते हैं, पार्थिव नायिका का अवलम्बन 
करके उसी प्रकार के प्रेम का वर्णन--यहाँ तक कि प्रेमवर्णन का कला- 
कौशल तक सभी कुछ हम पृर्ववर्ती काव्य के अन्दर पाते हैं। 
यह बात सच है कि पूर्ववर्तियों नें संभोग को ही प्रधानता देकर प्रेम को 
अनेक स्थलों पर स्थूल बना दिया है और वैष्णव कवियों ने विरह को 
प्रधानता देकर प्रेम में सूृक्ष््ता और अतलता की सृष्टि की है। 
विरह का अवलम्बन करके प्रेम का यह सूक्ष्म और गहरा स्वर ही राधा- 
प्रेम को आध्यात्मिक जगतू में संभव बनाने में सहायेक हुआ है। साहित्य 
के तौर पर वैष्णव कविता पर विचार करने पर हम देखते हैं कि 
पूरववर्ती कवियों द्वारा वर्णित प्रेम से राधा-प्रेम का पार्थक्य दो कारणों से 
हुआ है। पहली बात है एक तत्त्व-दष्टि का प्रत्यक्ष प्रभाव और दूसरी 
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बात है विरह का अवलम्बन करके प्रेम का रूप से अरूप--आ्राकृत मर्त्य 
भूमि से अप्राकृत वृन्दावन धाम की यात्रा । 

प्राकृत-भूमि से अप्राकृत धाम की यात्रा किस प्रकार से शुरू हुई और 
कैसे हुई--प्र्थात्‌ प्राकृत नायिका ही किस प्रकार से राधा में रूपान्तरित हुई, 
इसे भलीभाँति समझने के लिए पूव॑वर्ती कवियों की प्राकृत नायिका और 
'परवर्ती कवियों की राधिका में कितना योग है, इस बात को विभिन्न 
दुष्टियों से देख लेना भ्रावश्यक है। इसके लिए प्राचीन भारतीय प्रेम-कविता 
आऔर परवर्ती काल की वैष्णव कविता का थोड़ा बहुत तुलनात्मक विवेचन 
आवश्यक है। हमने अपने पूर्ववर्ती विवेचनों में परवर्ती काल के वैष्णव 
धर्म और साहित्य में, पूर्ववर्ती काल की मानवीय कविता किस प्रकार से 
गृहीत हुई है उसका विवेचन करके राधिका से भारतीय चिरन्त्रन नायिका 
का कितना योग है उसका कुछ गश्राभास देने की चेष्टा की है। लेकिन 
गम्भीर विश्वास उत्पन्न करने के लिए यही सामग्री काफी नहीं है। वतें- 
मान विवेचन में हम पूर्ववर्ती कवियोंओ्ों की प्रेम-कविता और परवर्ती कविताओं 
में भाव और भाषा का कितना योग है इसी का सामान्य परिचय कराने 


की चेष्टा करेंगे। 
हाल की गाहासत्तसई' की प्राचीनता स्वीकृत है, इसलिए हम यहीं से 
शुरू करेंगे। दी्घ-विरहिणी नायिका को लक्ष्य करके कहा गया है -- 
णइऊरसच्छहे जोव्वणस्सि अरद्ृपवसिएसु दिश्सेसु । 
अ्रणिश्नत्तासु श्र राईसु पुत्ति कि दड़ढसमाणेण ॥॥१।४५॥। 
जारी का यौवन नदी के' जल के उद्देल की तरह होता है; दिन 
चिरकाल के लिए बीते जा रहे हैं, रात भी फिर नहीं लौटेगी, इस हालत में 
इस जले मान को लेकर क्या होगा ?? इस' पद से चण्डीदास के' प्रसिद्ध पद 
की तुलना कौजिए-- 
काल वलि काला गेल सधुपुरे से कालेर कत बाकि । 
यौवन-प्तायरे सरितेछे भाठा ताहारें केसमने राखि ॥ 
जोयारेर पानी नारीर यौवन गेलें ना फिरिबे आर। 
जीवन थाकिले बँधुरे पाइब यौवतमिलन भार ॥ 
कृष्ण कल लौटने की बात कहकर मधुपुर चले गये। उस कल के 
आने में कितनी देर है? यौवन की सरिता में भाटा आ रहा है, उसे 
कैसे रोकूं ? ज्वार का पानी और नारी का यौवन एक बार चले जाने पर 
फिर नहीं लौटेंगे । जिन्दगी रही तो प्रीतम को पाऊंगी, मगर यौवन फिर 
नहीं मिलने का ।” 


( १४० ) 


बहुत दिनों ,के [बाद | परदेशी प्रियतम के! लौटने पर उसकी प्रेयसी किस 
प्रकार के मंगल शअनुष्ठानों के द्वारा उसकी अभ्यर्थना करेंगी उसके वर्णन 
में हम देखते है-- 


रत्थापइण्णगग्मणुपूषला तुम सा पड़िच्छए एन्तम्‌। 
दारणिहिर्शणह दोहि वि मंगलकलर्सेह व थर्णोहि ॥२॥४० 
तुम्हें आते देख वह सभी प्रकार से मंगल आयोजन करके प्रतीक्षा 
कर रही है, अपने नयनोत्यलों के द्वारा उसने तुम्हारे आगमन-पथ को 
प्रकीर्ण कर रखा है, और अपने दोनों स्तनों को द्वार पर के दो मंगल- 
कलश बना रखा है। 
इसी प्रकार का एक इलोक त्रिविक्रम भट्ट रचित कहकर शाज़ुधर- 
पद्धति में मिलता है-- 
किडिचतृ्‌कश्पितपाणिकंकणरवे: पुष्ं ननतु स्वागत 
ब्रीड़ानस्रमुखाब्जपा चरणयोन्यस्ते ज॒ नेत्रोत्यले । 
द्वारस्थस्तनपुस्ममंगलघठें. दत्त: प्रवेशों हृदि 
स्वामिन्‌ किन्‍त तवातियेंः समुचित सख्यानयानुष्ठ्रितम ।। 


(३५३०) 
ग्रमहशतक में लिखा है-- 
दीर्घा चंदममालिका विरचिता दृष्टयेत्र नेंग्दीवरे: 
पुष्पातां प्रकरः: स्मितेन रचितों नो कुन्दजात्यादिभिः । 
दत्त: स्वेदमुचा पयोधरंयुगेमराध्यों न कुंभाम्मसा 
स्वेरेवावय्े: प्रियस्थ, विशतस्तत्वया कृत॑ संगलम्‌ ।॥। 
इसके' साथ विद्यापति के पद की तुलना की जा सकती है-- 


पिया जब अआश्रोब इ मझु गेहे । 
मंगल जतहु करब भमिज देहे ॥। 
कनआ कुंभ करि कुचयुग राखि । 
दरपन धरव काजर देह श्राखि ॥ इत्यादि॥। 


(१) तुलनीय--पौवनशिल्पि-सुकल्पित-नृतन-तनुवेशण विशति रतिनाथे ।' 
लावण्यपहलबांके मद्भालक॒लश्ों स्तनावस्था: ।॥। 


कवीसर्रवचचन समृच्चय, १४५।४ 
(२) डा विमानविहारों मजुमदार और खर्गद्धनाथ सित्र सम्पादित संस्करण ॥ 
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( १५१ ) 


प्रदेशी प्रीतम के' लिए नायिका दिन गिनगी; लेकिन प्रेम के श्रातिशय्य 
से प्रिय आज गया है-आज गया है, इस तरह गिनते-गिनते दिवस के 
प्रथमार्थ में ही विरहिणी ने रेखाओ्ों से दीवाल को चित्रित कर दिया है --. 
अ्रज्जं गझ्नोत्ति श्रज्जं गश्जेत्ति अ्रज्जं गश्नोत्ति गणरीए ॥ 
पढ़म व्विश्न दिश्वहद्धे कुड्डो' रेहाहि चित्तलिशों ॥ ३॥८ 
इससे विद्यापति के निम्नलिखित पद की तुलना कीजिए-- 
कालिक अ्रवधि करिश्र पिया गेल । 
लिखइते कालि भीत भरि गेल ॥। 
भले प्रभात कहुत सबहिँ। 
कह कह सजनि कालि कबहि ॥ 
विरह में दिन गिनने की बात एक और पद में मिलती है-- 
हत्येसु श्र पाएसु श्र श्रंगलिगणणाइ अइगश्ना दिश्वह्ा । 
एर्णाह उण केण गणिज्जड त्ति भणिऊ रुश्नइ मुद्धा ॥ ४७ 
हाथ और पैर की उँगलियाँ दिन गिनते-गिनते समाप्त हो गई, अब 
किस तरह से दिन गिनेगी इस बात को कह मुग्धा रो रही है। 
प्रिय-विरह से दिन गिनने की बात प्रत्येक वैष्णव कवि के पदों में नाना 
प्रकार से मिलती हैं। विद्यापति की राधा कहती है-- 
कतदिन माधव रहब मथुरापुर कबे घुचब बिहि वास । 
दिवस लिखिं लिखि नखर खोयाश्रोल बिछ रल गोकुल नाम ॥। 


फिर--- 
. एखन-तखन करि दिवस गमाश्नरोल दिवस-दिवस करि सासा | 
मास सास करि बरस गमाश्नोल छोंड़लु जीवन आसा ॥। इत्यादि । ।॥ 
चण्डीदास के पदों में कहा गया है-- 
आसिबार आ्रासे लिखिनु दिवसे खोयाइनु नखेर छुन्द । 
उठिते बसिते पथ निरखिते दु आँखि हइल अंध ॥॥ 
यह भाव ज्ञानदास-गोविन्ददास आदि के बहुतेरे छंदों में मिलता है ॥ 


(१) तुलनीय:--अवनत बयने हेरत गीस । 
खिंति लिखइते भेल अ्रज्ञैलि छीन ॥। 
फिर, पद अड्भलि देह खिति पर लेखइ 
पाणि कपल-प्रवलम्ब ।। 


( १५२ ) 


ज्ञानदास के एक प्रसिद्ध पद में देखते हैं कि प्रेम के एक प्रकार के 
देह-विकार को ढांकने की को शिश करने पर दूसरा विकार आकर मुसीबत 


में डालता है--- 


गुरु गरवित साझें थाकि सखी संगे । 
पुलके पूरये तनु दयाम-परसंगे ॥ 


पुलक ढाकिते करि कत परकार । 


नयनेर धारा मोर बहे अ्निबार ।॥। 


चण्डीदास',, विद्यापति आदि अनकों के इस प्रकार के पद हैं। यथा--- 


चण्डोदास---- 


विद्यापति--- 


गुरुनन साझे यदि थाकियें बसिया । 
परसंगे॑ नाम सुनि दरबयें हिया ॥॥ 
पुलके पुरये श्रंग आँखें भरे जल । 
ताहो निबारिते श्रामि हइये विकल ॥॥ 


धसमस करए रहन्ओं हिय जाति । 

सगर सरीर धरए कत भाँति ॥। 

गोपहि न पारिश्र हृदय-उलास । 

मुनलाहु वदन बेकत हो हास ॥। इत्यादि।। (३३१) 


गाहा-सत्तसई' की नायिका भी कहती है--- 
शअ्रच्छीई ता थइससं दोहि बि हत्येहि वि तसूसि दिदठे । 
अंग कलम्बकुसुमं व पुलइश्म कहँ णु ढक्किसूसम्‌ ॥॥ ४।१४ 
उसे देखने पर मान लो दोनों हाथों से दोनों आँखों को ढक रखूंगी 
सगर कदम्ब-कुसुम की भाँति पुलकित अंगों को कंसे ढक रखूगी ? 
अमरुशतक में देखते हैं-- | 


अ्रभंगे रचितेषपि दृष्टिरधिकं सोत्कठमुद्दीक्षते 
कार्कश्यं गसिते 5पि चेतसि तनूरोमांचमालम्बते । 
रुद्धायामपि वाचि सस्मितमिदं दस्धाननं जायते 
दृष्टे निर्वहणं भविष्यति कर्थ मानस्थ तस्मिन्‌ जने ।। 


हम जानते हैं-- 


कण्टक गाड़ि कंमलसम पदतल मंजिर चीरहि झाँपि। 
गागरि-वारि ढारि करु पीछल चलतहि अंगुलि चापि ॥॥ 





। 
! 
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( १५३ ) 


आ्रादि गोविन्ददास के प्रसिद्ध अ्रभिसार के पद हैं। यहाँ हम अ'भसार 
के लिए राधा को सारी रात जागने की साधना करते देखते हैं--- 
माधव तुया अभिसारक लागि। 
दृतर-पन्थ-गसन धनि साधये 
मन्दिरि यामिनी जागि। 
इसका प्रागरूप देखते हैं-- 
ग्रज्ज मए गन्‍्तव्यं घणन्धञग्नारे वि तस्स सुहग्रस्स । 
अ्रज्जा णिमीलिग्रच्छी पश्रपरिवाडि घरे कुणइ ॥ ३॥४६ 
आज मुझे घने अन्धकार में उस कान्‍्त के अभिसार में जाना पड़ेगा, 
इस बात को सोचकर वह वरनागरी निमीलिताक्षी होकर अपने घर में ही 
चहलकदमी कर रही है। इसका दूसरा रूप देखते हैं कवा-न्‍द्र-वचन- 
समुच्चय' में उद्धृत एक कविता में ।--- 
सा्ग. पंकिनि. तोयदान्धतमसे . निःदाब्दपंचारक 
गन्तव्या दयितस्यथ सेउ्य बसति म्‌ ग्थेति कृत्वा मतिस्‌ । 
भ्राजानुद्धृतनु पुरा करतलेनाच्छाद्य नेत्रे भूशं 
कृच्छाललब्धपदस्थिति: स्वभवने पन्थानमभ्यस्यति ॥। ५११६ 
'पकिल पथ पर मेघान्धतमसा के अन्दर से निःशब्द चरण करते हुए 
आज मुझे प्रिय के यहाँ जाना पड़ेगा; ऐसा विचार करती एक मुग्धा रमणी 
नूपुर को घुटने तक उठाकर, नयनों को हाथों से अच्छी तरह ढक कर 
बहुत कष्ट से पग सँभाल कर घर में ही राह चलने का अभ्यास कर रही 
है ।” एक दूसरे इलोक में देखते हैं--- 
पेच्छुइ अलद्धलक्खं दीहूँ णीससइ सुण्णअं हसइ । 
जह॒जम्पद अफुडत्यं तह से हिलप्नश्नट्ठिश्नं कि पि॥ ३॥९६ 
शल्य दृष्टि या उद्देश्हीन दृष्टि से बार-बार देख रही है, लम्बी 
साँसें ले रही है। शून्य की ओर देखकर हँस रही है; भ्रस्पष्ट बातें कर 
रही है। इन सबको देखकर लगता है कि इसके हृदय में निश्चय ही कुछ 
है। इस कविता से नव-अ्रनुराग से अनुरागिणी विकला राधा के प्रति 
सखियों की उक्तिवाली जो कविताएँ हैं उन्हें उद्धत करके दिखाने की 
आवश्यकता नहीं । पद को राधा-प्रेम के उच्चभाव की कविता कहने से 
इस विषय में दूसरी बात सोचने का मौका नहीं रह जाता । एक पद में है,-- 
पत्तनिश्नम्वपफंसा णृहाणुत्तिण्णाए सामलंगीए । 
जलविन्दुर्णह चिहुरा रअन्ति वन्धस्स व भएण ॥६।५५ 


६ रैश४ड ) 


नहाकर निकली श्यामलांगी के नितम्ब का स्पर्श पाय हुए .चिक्र- 
समूह फिर बँध जाने के डर से ही मानों जल बिन्दु द्वारा रो रहे हैं।' 
इस पद से विद्यापति के जाइत पेखल नहाएलि गोरी” या कामिनि 
पेखल सनानक बेला” आदि पदों की तुलना की जा सकती है। 
मग्गं चिच॒ञ्न अलहन्तो हारो पीणुण्णाश्राणँ थणआणम्‌ । 
उब्विग्गों भभइ उरे जमृुणाणइफेणपुजो व्व ॥७॥६६९ 
पीनोन्नत स्तन युगलों की राह न पाकर हार जमूना नदी के फेन 
पंज की तरह छाती पर मानो उहिग्न होकर चक्‍कर काट रहा है।' 
इसके साथ विद्यापति के-- 
पीन पयोधर अपरुब सुन्दर 
ऊपर मोतिम हार। 
जनि कनकाचल ऊपर विमल जल 
दुई बह सुरसरि धार ॥। 
ग्रथवा वड़चण्डीदास के-- 
गिए गजम॒ती हार सणि साझे झोभे तार 
ऊच कुच युगल ऊपरे। 
हआँ समान आकारे सुरेश्वरी दूई धारे 
पड़े येत सुमेर शिखरे ॥। 
.. आदि को स्मरण किया जा सकता है। 
दुर्जय मान के कारण नायक का प्रत्याख्यान किया है, मगर पदचात्ताप 
करती हुईं नायिका के प्रति सखी की इस प्रकार की उक्ति मिलती है-- 
पाग्मपडिशो ण गणिश्नो पिश्नं भणन्तो वि श्रप्पिश्न॑ भणिश्रो । 
वच्चन्तो वि ण रुद्धों भग कस्स कए कश्नों माणो ॥ ५॥३२ 
पैरों पर पड़ने पर भी उसे कुछ गिना नहीं। उसने प्रिय कहा, 
तुमने उसे अप्रिय कहा । जब वह जाने लगा तो तुमने उसका रास्ता 
नहीं' रोका; बताओ, किसके लिए तुमने मान किया था ?' 
'कवीन्द्र-वचन-समुच्चय में भी इसी आशय का अमरु का एक इलोकः 
उद्धृत किया गया है।' 
कर्ण यज्ञ कृतं सख्लीजनवचों यज्नादुता बन्धुवाग्‌ 
यत्‌॒पादे निपतन्नपि प्रियतमः कणों त्पलेनाहुतः । 
तेनेन्दुर्दहनायते मलयजालेपः स्फूलिगायते 
रात्रि: कल्पशतायते विसलताहारों ५पि भारायते ॥॥४१५ 


(१) यह इलोक 'सदुक्तिकर्णामृत' में भी उद्धत है। 








( १५४५ ) 


/ (दुजंय मान के कारण) सखियों की बातों पर ध्यान नहीं दिया, 
बान्थवों की अवज्ञा की, प्रियतम जब पैर पर पड़ा तो कर्णोत्पल से उसे 
ग्राहत किया; इसीलिए अब चन्द्रमा दहन का कारण बन रहा है, चन्दन का 
प्रलेष स्फूलिंग की तरह लग रहा है, रात शत कल्प की तरह लग रही है, 
भ्ौर मृुणालहार भी भारी लग रहा है।' इसके साथ रूपगोस्वामी की कविता 
की तुलना की जा सकती है-- 

कर्णान्ति न क्वता प्रियोक्तिरचना क्षिप्तं मया दूरतो 
सललीदाममिकाम्रपथ्यवचसे सख्ये रुष: कल्पिता: । 
क्षोणीलग्नशिखण्डिशेखरससो... नाम्यर्थयन्नीक्षितः 
स्वान्तं हन्त मसाद्य तेन खद्रिरांगारेण वन्दह्मते ॥। 
विदग्ध-माधव साटक, ५ स अंक । 
दुर्जयतमान के कारण पैरों पर गिरकर गिड़गिड़ाते हुए कृष्ण की राधा 
ने भर्त्नना की, प्रत्याख्यान किया, वक्रोक्ति की, मगर प्रत्याख्यात प्रिय के 
लिए वह सख्षियों से पश्चात्ताप कर रही है। राधा के प्रति इस तरह की 
उक्तियाँ वैष्णव कविता में तरह तरह से श्राती हैं। अमर कवि रचित 
इसी प्रकार की एक कविता को पद्मावली' में रूपगोस्वामी ने कलहांन्‍्त- 
रिता राधा के प्रति दक्षिण सखी वाक्य' कहकर ग्रहण किया है। 

पद इस प्रकार है-- 

अ्रमालोच्य प्रे्ण: परिणतिमनादुत्य सुहृद- 
स्त्वया कान्‍ते साथः किसिति सरले प्रेषसि कृतः । 
समाहिलष्टा छोते विरहदहनोद्भासुरशिखाः 
स्वहस्तेनांगारास्तदलमधुनारण्यरुदिते: ।॥९३०१। 


“हें सरले, प्रेम की परिणति पर विचार न करके, सुहृदों का अनादर 
करके प्रिय कान्‍त के प्रति मन क्‍यों किया था? तुमने इस विरहार्नि 
में उठने वाले अंगारों का आलिंगन किया है, भ्रब अरण्यरोदन करने से 
क्या लाभ होगा ?” यह पद कवीन्द्र-बचन-समुच्चय', सदुक्तिकर्णामृत', 
सूक्तिमुक्तावली', आदि बहुतेरे संग्रह-प्रन्थों में मानिनी के सम्बन्ध में 
दिये गये पदों में थोड़े बहुत पाठान्तर के साथ आया है। 

ऊपर जिन गाथाओ्रों पर हमने विचार किया उनके अलावा गाहा- 
सत्तसई' में ऐसी बहुतेरी गाथायें मिलती हैं जिन्हें साफ तौर से किसी 
विशेष वैष्णव कविता से न जोड़ सकने पर भी उनसे बहुतेरी वैष्णव« 
कविताओं का अस्पष्ट स्मरण होता है तथा इन कविताओं और वेष्णव' 
कविताओं में एक सजातीयता' साफ दिखाई पड़ती है। एक गाथा में है-- 


( १५६ ) 


ण मुश्नन्ति दीहसासं ण रुअ्नन्ति चिरं ण होन्‍्ति किसिश्राओ्रो । 
धण्णात्रों ताश्नों जाणं वहुबल्लहवललहों ण तुसम्‌ ॥।२॥४७५ 
लम्बी साँस नहीं लेती हैं, देर तक नहीं रोती हैं, कृश भी नहीं होती हैं 
वे ही नारियाँ धन्य हैं--जिनके, हे बहु वल्लभ, तुम वललभ नहीं हो | 
यह पद विरहिणी गोपियों की जबानी वहुवल्‍लभ क्रृष्ण के प्रति बहुत 
फिट बैठता है। वसन्‍्त की अपेक्षा वर्षा ही विरहिणियों की वेदना को तीक्र- 
'तर कर देती है; इसीलिए एक प्रोषितभतृ का नारी कहती है-- 
सहि दुग्मेति कलम्वाई जह मं तह॒ण सेसकुसुमाई ।२।७७ 
“हैं सखी (इस वर्षाकाल में) कदम्ब के फूल मुझे जिस तरह पीड़ा 
देते हैं, दूसरा (वसन्‍्त ऋतु में फूलने वाला) कोई फूल इतना व्यथा नहीं 
'पहुँचाता ।* 
एक दूसरी गाथा में एक दूती नायिका की ओर से नायक के ही 
'पास गई है। मगर नायक से जैसे कोई प्रयोजन नहीं है, प्रसजवश ही 
'मानो एक संवाद मात्र देती हुई कहती है:-- 
णाहूं दुई ण तुम पिश्नो त्ति को अरम्ह एत्थ वावारो। 
सा मरइ तुज्ञ श्रश्मसों तेण श्र धम्मकखरं भणिमों ॥| २।७८ 
में दूती नहीं हैँ, तुम भी कोई प्रिय नहीं हो, श्रतएवं तुमसे मेरा क्‍या 
वास्ता ? लेकिन वह मर रही है, तुम्हारी निन्‍दा होगी, इसलिए धर्म की 
बात कह रही हूँ ।” इस दूती की चतुराई और माधुयें को देखकर परवर्ती काल की 
वुन्दावन की रसिक श्रौर चतुरा व॒ुन्दा, ललिता आदि दूतियों को बात 
स्मरण हो आती है। एक दूसरी चतुर दूती कह रही है-- 
महिलासहस्सभरिए तुह हिश्रए सुहश्न सा श्रमाश्रन्ती । 
दिश्नहं भ्रणण्णकम्मा श्रगं तणुझ्नं पि तणुएंड ॥२।८२ 
है भाग्यवान्‌, तुम्हारा हृदय सहस्नों महिलाओं द्वारा पूर्ण है, वह 
(तुम्हारी प्रेयसी नायिका) अब वहाँ स्थान न पाकर दिन भर अनन्यकर्मा 
होकर अपने क्षीण शरीर को और भी क्षीण कर रही है।' 
एक गाथा में नायक कह रहा है-- 
आ्राश्नम्वन्तकवोल॑ खलिअ्क्खरजम्पिरि फुरन्तोट्ठिम्‌ । 
मा छिवसु त्ति सरोसं समोसरन्तिं पिश्नं भरिमो ॥२१६२ 
'मुझे मत छुम्नो" कहकर जो सरोष हटती जा रही है--एऐसी प्रिया 
का मैं स्मरण करता हूँ ।” इस स्मरण के साथ ही परवर्ती वैष्णव साहित्य 
में वणित खंडिता राधा का मूर्तियाँ स्मरण कीजिए । 
दुःसह विरह-वेदना से पीड़ित एक नायिका कह रही है-- 
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जम्मन्तरे वि चलणं जीएण ख भशञ्रण तुज्ञ अच्चिस्सम्‌ । 
जह्ट त॑ पि तेण वाणेण विज्ञसे जेण हूं विज्ञा ॥५।४१ 
है मदन, तुमने अपने जिस बाण से मुझे बींध दिया है, यदि उसी बाण 
से तुम उनको (मेरे प्रियतम को) भी बींध दो तो मैं जन्मान्तर में भी अपना 
जीवन देकर तुम्हारी पूजा करने को प्रस्तुत हूँ । हमें परिवर्ती काल के 
चण्डीदास की' राधा का यहाँ आभास मिल सकता है। चण्डीदास का स्वर 
दो एक गाथाओ्रों में और भी स्पष्ट हो गया है-- 
विरहेण मन्दरेण व हिश्नश्नं दुद्धोर्नाह व सहिऊण । 
ऊम्मलिशाई श्रब्बो अ्रम्ह॑ रञ्मणाई व सुहाई ॥॥५।७५ 
मन्दर पर्वत ने जिस प्रकार से समुद्र का मन्धन करके रत्नों को निका- 
ला था, हाय ! विरह ने भी उसी तरह से मेरे हृदय का मन्थन करके मेरे 
सारे सुखों को उखाड़ फेंका है।' 
कि रुवसि कि अर सोअ्नसि कि कुप्यसि सुञ्रणु एक्‍्कसेक्कस्स । 
पेम्स॑ विस व विसमं साहसु को रुंद्धिठ तरई ॥॥६।१६ 
क्यों रो रही हो, क्‍यों शोक कर रही हो, क्‍यों है सुतनु, सब पर कोप 
कर रही हो ! विष की तरह विषम प्रेम को बताझ्नो कौन रोक सकता है ।' 
हमने पहले गाहा-सत्तसई' से राधा और गोपियों को लेकर क्ृष्ण-प्रेम 
के जो पद दिये हैं वे ऊपर दिये हुए पदों के साथ ही मिलते हैं। अधिकांश 
गाथाएँ इस प्रकार की हैं कि राधा-कृष्ण का उल्लेख रहने-त-रहने में 
एक पार्थक्य के सिवा कोई मौलिक पार्थक्य देखने में नहीं आता है। परवर्ती 
काल में संगृहीत प्राकृत-पिंगल” नामक छुंद के ग्रंथ में जो प्राकृत गाथाएँ 
उद्धृत मिलती हैं उसके कितने ही इलोकों और परवतों काल की वैष्णव 
कविता के वर्णन और स्वर में समानता लक्षणीय है। जैसे-- 
फुल्ला णीवा भम भमरा दिदठा मेहा जले ससला । 
._णच्चे बिज्जु पिश्न सहिश्ला आवे कंता कहुकहिशा ॥ 
“नीप फूले हैं, जलश्यामल मेघ घूमते हुए भौरों की तरह लग रहे 
हैं, बिजली नाच रही है, हे प्रियसखि, मेरा कंत कब आयेगा ? 
(१) वर्णवर्त, ८5१ । तुलनीय :--गज्जे मेहा णीला कारउ 
सह मोरउ उच्चा रावा॥ 
ठासमा ठामा विज्जु रेहउ 
पिगा देहउ किज्जें हारा॥ 
फुल्ला णीवा पोबे भमरु दक्‍खा मारुझ वोश्रंताए। 
हेहो हंजे काहा किज्जड आश्रो पाउस कौलंताएं।॥ वही--१८१ और भी 
तुलनीय, वही, ५९; १४४ इत्यादि । 
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कवीन्द्रवचनसमुच्चय/ से लेकर सुभाषितावली', सदुक्ति-कर्णामृत', 
“सक्तिमुक्तावली” या सुभाषित-मुक्तावली, 'शांगंधर-पद्धति', सूक्तिरत्नहार 
आदि संग्रह-प्रंथों में हम वयःसंधि-वर्णन से लेकर प्रेम की प्रायः सभी अवस्थाश्रों 
का विविध वर्णन पाते हैं। एक सदुक्तिकर्णामृत' में ही हम नारी-सौन्दर्ये 
और नारी-प्रेम का अवलम्बन करके अंगारप्रवाह की जो ऊमियाँ पाते 
है, वेही लक्षणीय हैं । यहाँ हम इस वयःसंधि, किचिदृपारूढ़-पौवना, 
मुग्धा, मध्या, प्रगल्भा, नवोढ़ा, विख्रब्धनवोढ़ा, कुलस्त्री (स्वकीया), असती 
(परकीया ), खंडिता, श्रन्यरतिचिह्नदु:खिता, विरहिणी, दूर्तीवचन, तनुता- 
ख्यान, उद्देगकथन, वासकसज्जा, स्वाधीनभतृ का, विप्रलब्धा, कलहान्तरिता, 
गोत्रस्खलिता, मानिनी (उदात्त मानिनी, अनुरक्त मानिनी), प्रवत्स्यद्भतृ का, 
प्रोषितभर्त का, अभिसारिका (दिवाभिसारिका, तिमिराभिसारिका, ज्योत्सना- 
भिसारिका, दुरदिनाभिसारिका) श्रादि के सम्बन्ध में लिखित बढुत से इलोक पाते 
हैं। इन दइलोकों से वेष्णत कविताओं को मिलाकर पढ़ने से हमारे कथन की 
यथार्थता स्पष्ट हो जायगी । सारे विषयों को लेकर तुलनात्मक विस्तृत 
विवेचन करने की फुर्सत और जरूरत हमें नहीं है, श्रतएव कुछ चुने हुए 
विषयों का ही हम यहाँ विवेचन करेंगे।* 


सदुक्तिकर्णामृत' में राजशेखर कृत एक इलोक में उदच्द्रिन्नयौवना 
नारी का वर्णन करते हुए कहा गया है--- 


पद्भ्यां मुक्तास्तरलगतयः संश्चिता लोचनाभ्यां 
श्रोणीविम्ब॑ त्यजति तनुतां सेवते मध्यभागः । 

धतर्त वक्षः कुचसचिवतामद्वितीयं च वकक्‍त्र॑ं 
तद्गात्राणां गुण-विनिमयः कल्पितो यौवनेन ॥॥२॥२।४ 


पैरों ने चंचलता त्याग दी है, लोचनों नें उसका शआ्राश्रय लिया है, 
श्रोणिबिम्बों ने तनुता त्याग दी है, मध्य भाग (कटि) श्रब उसकी सेवा 
कर रहा है, छाती ने अब (मुख को त्याग कर) कुचों की सचिवता ग्रहण की 
है, फलस्वरूप मुख अब अद्वितीय (पूर्ण सौन्दर्य में अद्वितीय और अपनी 
महिमा में प्रतिष्ठित होने के कारण द्वितीय विरहित भाव से भी अद्वितीय) है। 
इस प्रकार से यौवन ने आकर, उसके सारे शरीर में गुण विनिमय कर दिया 
है। शतानन्द के एक म्लोक में देखते हैं--- 





(१) शाज्जंधर-पद्धति में (पीटर-पिटर्सन्‌ सम्पादित) कवि का नाम 
नहीं है (३२८२) । 
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गते बालये चेतः कुसुमधनुषा. सायकहतं 
भयाद्वीक्ष्येवास्पा: स्तनयुगमभुप्निजिगमिषु । 

सकम्पा अबल्ली चलति नयनं कर्णकुहर 

कृश सध्यं भुग्ना बलिरलसितः श्रोणिफलकः ॥ २॥२॥५ 


“बालपन बीत जाने पर चित्त कुसुमशर (मदन) के द्वारा विद्ध हुआ 
है; इसे देखकर इसके सतत युगल मानो डर से निकल जाने के लिये इच्छुक 
हुए हैं; भय से भौंहें काँप रही हैं, आँखें कान की शोर फैल रही हैं, कटि- 
भाग कृश हो गया है, बलि टेढ़ी हो गयी है, दोनों नितम्ब अवसन्न हो गये 

इन पदों से विद्यापति की श्रीराधा की वयःसन्धि-सम्बन्धी' कविता 
का मिलान किया जा सकता है-- 

सेसव योवन दरसन भेल । 
दुहु पथ हेरइत मनसिज गेल ॥। 
मदनक भाव पहिल परचार । 
भिन जन देल भीन अधिकार ॥। 
कटिक गौरव पाश्रोल नितम्ब । 
एकक खीन श्रश्मोक अवलस्ब ।॥॥ 
चरन चपल गति लोचन पाव । 
लोचनक धरज पदतल जाव ॥। 
अथवा,- दिन दिन उच्चत पयोधर पीन । 
बाढ़ल नितम्ब माझ भेल खीन ॥। 
आ्रवे सदन बढ़ाओल . दीठ । 
सेसव सकल चमक देल पीठ ॥। 
सेसव छोड़ल शहिमुखि देह । 
खत देद भेजल त्रिवलि तिन रेह ॥ 
ग्रथवा,-- सेसव जौवन दुहु सिलि गेल । 
स्रवनक पथ दुृहु लोचन लेल ॥। 


विद्यापति की वयःसन्धि की कविताओं में राधा के दशैशव के बाद 
यौवन के प्रथम आगमन 'के सभी शारीरिक और मानसिक परिवतंनों के 


( १६० ) 


वर्णन हैं । इस तरह के वर्णन संग्रह-प्ंथों में वयःसन्धि और 'तरुणी” 
के वर्णन के इलोकों में बिखरे हुए हैं।' 
तरुणी नारी का एक बड़ा सुन्दर वर्णन एक पद में मिलता है--- 


दृष्टा कांचनयष्टिरय नगरोपान्ते अ्रमन्‍्ती सया 
तस्पामज्धू_तमेकपद्म मनिशां प्रोत्फुल्लमालोकितम्‌ । 
ततन्नोभो सधुपो तथोपरि तयोरेकोःष्टमीचन्व्रमा : 
स्तस्थाग्र परिपुख्जितिन तमसा नकक्‍तंदिवं स्थीयते ॥२॥४१२ 


'कंचनवर्णा सोने की छड़ी को ( तरुणी को ) नगर के एक छोर पर 
घूमते हुए श्राज देखा । उसमें एक अज्भुत कमल (मुख कमल) है। वह 
कभी बन्द नहीं होता, सदा ही खिला रहता है। उसपर दो भौरे (दो 
आँखें) हैं, उस पर पुजीभूत अन्धकार (कृष्ण केशदाम ) है--यह अन्धकार 
दिन-रात रहता है। नायिका के इस प्रकार के वर्णन से हम वैष्णव कविता 


१ भ्रुवो: काचिल्‍लोला परिणतिरपूर्वा नयनयोः 
स्तनाभोगो 5व्यक्तस्तरुणिमसमारम्भसमये । कवीन्द्रवः, सदुक्तिक: ४ 
तिर्यगूलोचनचेष्टितानि वचसि उचछेकोक्तिसंक्रान्तयः । कवीद्धव: । 
तथापि प्रागल्भ्यं किसमपि चतुरं लोचनयुगे । वही । 
लीलास्खलच्चरणचारुगतागतानि 
तियंग्विवतितविलोचनवीक्षितानि । 
बामञ्ुवां मुदु च मज्ज च भाषितानि 


निर्मायमायुधमिद॑ मकरध्वजस्य ।। कवोदर्धव: । 

अ्रप्रकटर्वातितस्तनमण्डलिकानिभृतचक्रदशिन्य: । 

आ्रावेशयन्ति हृदय स्म्रचर्यागुप्तयोगिन्यः ।। सदुक्तिक: 

अहमहमिकाबद्धोत्साहं रतोत्सवशंसिनि 

प्रसरति मुहुः प्रोढ़स्त्रीणां कथामृतदुदिने ,। 

कलितपुलका सद्यः स्तोकोद्गतस्तनकोरके 

वलयति दबानेर्वाला वक्षस्थले तरलां दृश्यम्‌ ॥ 
धर्माशोक दत्त (सदुक्तिकः ) 


कक 


इस प्रसंग में सुक्तिमक्तावली' में उद्धत वयः्सन्धि-पद्धति' और 
तारुण्य-पद्धति' देखिए |, . 88. ० क ५ 
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( १६१ ) 


में श्रीकृष्ण के पू्वंराग का अवलम्बन करके राधा के वर्णनों का मिलान 
कर सकते हैं।' द 
मुश्धा नायिका के चित्त में प्रेम के आविर्भाव को प्रकट करते हुए एक 
इलोक में कहा गया है-- 
वारंवारमनेकधा सखि सया चतद्रमाणां बने 
पीतः कर्णदरीप्रणालवलितः पुस्कोकिलानां ध्वनिः । 
तस्मिन्नद्य पुनः श्रुतिप्रणियनि प्रत्यंगम॒त्कम्पितं 
तापशचेतसि नेत्रयोस्तरलता कस्मादकस्सान्मस ।।' 
बारंबार सखि, मेंने बहुत तरह से अमराई में कानों से कोयल की ध्वनि 
का पान किया है। आज उस ध्वनि के कानों में पहुँचते ही न जाने क्‍यों 
अ्रकस्मात्‌ मेरा प्रत्यंग उत्‌कम्पित हो रहा है, चित्त में गर्मी पैदा हो रही है, 
नेत्रों में तरलता दिखाई पड़ रही है।' 
इसी की मानो प्रत्युक्ति दिखाई पड़ती है अ्रमरु के एक इलोक के सखी 
वचन के अन्दर । 
अलसवलितेः प्रेमार्द्रा्रें मुहं कुलीकृतेः 
क्षणमभिमुखेलेज्जालोले निमेषपरा मुख: । 
हृदयनिहितं भावाकतं॑ वमद्द्रिवेक्षण: 
कथय सुकृती को<्यं सुग्धे त्वयाद्य विलोक्यते ।। 
तुम्हारी इस चितवन के द्वारा--जो चितवन अलसाई हुई है, प्रेमनीर 
से सींची हुई है, पल पल पर मुकुलीकृत है, क्षण क्षण पर सामने की 
ओर लज्जाचंचल भाव से प्रसारित है, अपलक है और जो चितवन. तुम्हारे 
हृदयस्थित भावाकूति को उगलती है--इस चितवन से बताओ वह कौन 


सुकृती है जिसे तुम आज बारम्बार देख रही हो ।” 


(१) इस प्रसंग में राधिका के रूपवर्णन के जो उपमाएँ ) जाती 
हैं उनसे नीचे लिखें इलोक की तुलना की जा सकती है। 
लावण्यसिन्धुरपरव हि केयमत्र 
यत्रोपलानि शशिना सह संप्लवन्ते । 
उन्मज्जति द्विरदकुम्भनतटी उअ्व यत्र 
यत्रापपे कदलिकाण्डमृणालदण्डाः ।। 
सदुक्तिक:ः (विकटनितम्बाया:) २।४।४ 
(२) सदुक्तिक:, २।५।१ क्‍ | 
(३) सूक्तिमुक्तावली, सख्ी-प्रबनपद्धति, ४; शाड्रंभर-पद्धति, ३४१६ 
११ 


( 


( १६२ ) 


अमर सिंह के नाम से मिलने वाले एक इलोक में है: 


. कुचो धत्तः -कम्पं निपतति कपोलः .करतले 
निकाम॑ निःशवासः सरलमलक ताण्डवयति । 
दृशः. सामर्थ्यानि स्थगयति मुहुर्बाष्पसलिल 
प्रपंचोई्यं किचित्तव सखि हृदिस्थं कथयति ॥ 


“तुम्हारे दोनों कुच कस्िपत हो रहे .हैं, कपोल हथेली पर गिर रहे 
हैं, साँस सरल अलकों को तेजी से संचालित कर रही है, ये प्रपंच, हे 
सखि, तुम्हारे हृदय के भावों को ही बता रहे हैं। 

इसके साथ हम नीचे लिखे. इलोक का भी मिलान कर सकते हैं--- 

_इवासेषु प्रथिसा सुख करतले गंडस्थले पाण्डिमा 

मुद्रा वाचि विलोचने$श्रुपटलं देहे च दाहोदयः । 
एतावलकथितं यदस्ति हृदयें तस्याः कृशांग्या: पुनः 
तज्जानासि ननु त्वसेव सुभग इलाघ्या स्थितिस्तत्र या ॥ 

“उसकी साँस में लम्बा विस्तार है, मुख हथेली पर है, गेंडस्थल में 
पाण्डिमा है, वाक्य में मुद्रा है (भ्र्थात्‌ मानों बोला नहीं जा रहा है), 
आँखों में आँसुओं की राशि है, देह में ताप उत्पन्न हुआ है, यहाँ तक तो 
(मूह से) कहा--उस क्ृशांगी के' हृदय में जो कुछ है, हे सुभग, उसे एक 
मात्र तुम्हीं जानते हो, वहाँ ( उसके हृदय में) जो कुछ है वही दलाध्य 
है। 

“शाज़ुंधर-पद्धति” में उद्धृत एक इलोक में देखते हैं-- 

गोपायन्ती विरहजनितं दुःखमग्रे गुरूणाम्‌ 

कि त्व' मुग्धे नयनविसूतं वाष्पपुरं रुणत्सि। 
| नकक्‍त॑ नकक्‍त॑ नयनसलिलरेष श्रादरोक्तस्ते 

शय्यकान्त: कथयति दश्ामातपे दीयमानः ।॥। 

“गरुओं के सामने विरहजतित दुःख को छिपाने के लिये हे मुग्धे, तुम 
नयन-विगलित- वाष्पप्रवाह क्‍यों रोक रही हो ? रातोंरात नयन सलिल से 
भींगा हुआ तुम्हारा यह विस्तर का छोर जिसे तुमने धूप में डाला है, वही 
तुम्हारी दशा कहे दे रहा है। 





(१) सदुक्तिकः २२५॥१ शिया 
(२) सुक्तिमुक्तावली डैं४डीफ़ . , .... .... . 


(३) शाहंधरपदति, १०६४,» 7 7 


( १६३ ) 
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इनके साथ ही हम पूंवेराग से विधुरा राधिका के चित्रा कः भी स्मरण 
कर सकते हँ--- 


निदासि नेहारसि फुटल कदम्ब । 


करतले सघत वयन अ्रवलम्ब ॥। 

। खेने तनु मोड़सि करि कत भंग । 
श्रविरल पुलक-मुकुले भरु श्रंग ॥ 

ट ४0६; ५0: . 305ु 
| भाव कि गोपसि गोपत ना रहुइ । 

| मरमक वेदन वदन सब कहइ ॥। 

। यतने निवारसि नयनक लोर 

! गदगद दाबदे कहसि शआ्राध बोल ॥। 

[ कि + 

। ग्रान छुले अंगत श्रान छले पंथ । 


सघने गतागति करसि एकन्‍्त ॥। 
दूरे रहु गौरव गुरुनन लाज । 
गोविन्द दास कह पड़ल अकाज ॥। 
फिर--. कि तुहँ भावसि रहसि एकान्त । 
झर झर लोचने हेरसि पंथ ॥ 
कह कह चम्पक-गोरी । 
काँपसि काहे सघन तनु सीड़ि १: 
घाम किरण बिन घामयि श्रंग । 
ना जानिये काहुक प्रेम-तरंग ॥॥ 
जलधर देखि बहये घन दवासे । 
बिशोयास करु राधामोहन दासे ॥। 


अथवा;: चण्डीदास, .का' पद:-- , 

अं ' ' ए सखि सुन्दरी कह कह 'मोय.। हे 

' “४” 'काहे लागि तुया अंग अ्रवदा होय ॥ ... ... | कं हि 

्रधर काँपये तुया छल छल श्राँखि पक । | ४ 

, ४ ५ कँप्रिये. उठग्रे तनु, क़रंटक  .देखि ॥... ,.. :: ; ;) 

>गट 0 जीन करिया' तुर्मि' किया भाव सते के 6 हिट ओ 
एक दिठि करि रह किसेर कारणे ॥ श्रादि+:. .,, 


कल 
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बलराम दास के एक. पद में देखते हैं:--- 
शुनइते काणहि श्रानहि शुनत 
बुझइते बुझद गश्ान । 
पुछटते गदगद उत्तर ना निकसइ 
कहइते सजल नयान ॥। 
सखि हे, कि भेल ए वरनारी। 


करहूँ कपोल थकित रहु झामरि 
जन धनहारि जुयारि॥ 
बिछरल हास रभस॒ रस-चातुरी 


बाउरि नन्‌ भेल गोरि। 
खने खने दीघ निशसि तनु मोड़इ 
सघन भरमसे भेलि भोरि ॥। 
कातर-कातर नयने नेहारइ 
कातर-कातर वाणी । 
ना जानियें कोन दुखे दारुण वेदन 
झर झर ए दुईइ नयानि॥॥ 
घन घन नयने. नोर भरि आश्रोत 
घन घन अश्रधर्राह काँप। 
बलराम दास कह जानल जग माह 
प्रेमक विषम सन्‍्ताप ॥। 
हम इस पूव्वेराग के विरह में देखते हैं कि-- 
त्वां चिन्तापरिकल्पितं सुभग सा संभाव्य रोमांचिता 
हान्यालिगनसंचलद्भुजयुगेनात्मानमालिगति । 
किचान्यद्वि रहव्यथाप्रशमनी संप्राप्प  मूच्छा चिरात्‌ 
प्रत्युज्जीवति कर्णम्‌लपतितेस्तन्नाममंत्राक्षरे: ॥। 


है सुभग, चिन्तापरिकल्पित तुम्हें (उपस्थित) समझकर वह रोमांचित 
(बाला) आलिंगन के लिए शून्य में फैलाये हाथों से अपने को ही आलिंगन 
करती है; और क्या कहूँ, बहुत देर तक. विरह-व्यथा को प्रशमन करने 
वाली मूर्च्छा को प्राप्त कर फिर कानों में तुम्हारे नाम के मंत्राक्षरों के पड़ते 
ही पुनजीवित हो उठती है।” 

प्रिय के नाम कानों में पड़ते ही विरहिणी की सारी व्याधि, मूर्च्छा दूर 
हो जाती है यह बात केवल पन्‍्द्रहवीं और सोलह॒वीं शताब्दी के - वैष्णव साहित्य 


(१) सूक्तिमुक्तावली, .४४॥२३ 





2७ कक 
अंडर बे. 


रच 


न पतथज, जन्‍शचथ ७ ७ 


( १६५ ) 


में ही नहीं मिलती है। इसकी धारा बंहुत पहले ही से प्रवाहित होती श्रा 
रही है। यही धारा परवर्ती काल के वैष्णव साहित्य में दिखाई पड़ती है--- 
गुरुमन अ्रबध. सुगधसमति परिजन 
ग्रलखित विषम वेयाधि । 
कि करब धनि मनि मन्‍्त्रमहोषधि 
लोचन लागल समाधि ॥। 
खेने खेने अ्रंग भंग तनु मोड़द 
कहत भरमसय वाणी ॥। . 
इयासर नासे चसकि तनु झाँपइ 
गोविन्दरास किये जानि ॥। 
श्रथवा--तहि एक सुचतुरि ताक श्रवण भरि 
पुन पुन कहे तुवा नाम । 
बहुखने सुन्दा पाई पराण फिरि 
गदगद कहे शैयास व्यास ॥। 
नामक अछु गुण ना सुनिए त्रिभुवन 
मृतजन पुन कहे बात। 
गोविन्द दास कह इह सब शान नह 
जाई देखह मझ॒ साथ ॥। 


हमें मालूम है कि वैष्णव साहित्य को विरहिणी राधा का, 


विरति आहारे राह बास परे 
जेंमति योगिनी पारा ॥। 


एक और पद में विरहिणी राधा का वर्णन इस प्रकार मिलता है-- 
विरहे व्याकुल धनि किछइ ना जाने । 
श्रान-आन  वरण हइल दिने दिने ॥ 
कम्प पुलक स्वेद नयनहि धारा । 
प्रणय-जड़िमा बहु भाव बिथारा ॥| 
योगिनि जेछन ध्यानि-आकार । 
डाकिल समति ना देइ दश बार ॥॥। 
उनसत भाति धनि झाछये निचले । 
जड़िमा भरल हात पद नाहि चले ॥॥' 


(१) पदकल्पतरु, १८६४ 


( १६६ ) 


राजशेखर द्वारा वणित विरहिणी भी इसी तरह की- योगिती है-- 
 आहारे . विरतिः. समस्तविषयपग्रामे निव॒तिः प्रा 
नासाग्रे नयन यदेतदपरं यच्चेकतानं सनः । 
मोन चेदमिद च शुन्यसमखिलं यदहिइवसाभाति ते 
तद्बयाः सखि योगिनी किससि भो किवा वियोगिन्यसि ॥' 
तुम्हारा भोजन न करना, सभी विषयों से परानिवृत्ति, तुम्हारे नेत्र 
नासाग्र हैं, मन एकतान है; यह तुम्हारा मौन, तुम्हें यह जो अखिल 
विश्व शून्य लग रहा है; है सखि हमें बताओ, तो क्‍या तुम योगिनी हो 
या वियोगिनी (विरहिणी) हो । 
लक्ष्मीधर कवि की भी इसी प्रकार की कविता मिलती है-- 
यहोबेल्यं वपुषि महतो स्वतदचास्पृहा य- 
चासालक्ष्य यदपि नयनं सौनसेकोन्ततों यत्‌ । 
एकाधीनं कथयति मनस्तावदेषा दशा ते | 
कोधइसावेक:ः कथय सुमुखि ब्रह्म वा वलल्‍लभो वा ॥। 
तुम्हारे शरीर में दुबंलता है, सभी ओर से तुम्हारे अन्दर बड़ी 
अस्पृहा है, तुम्हारी आँखें नाक पर टिकी हुई हैं, तुम बिलकुल मौन हो, 
तुम्हारी यह दशा बतला रही है कि तुम्हारा मन एकाधीन है। वह्‌ एक 
कौन है, सुमखि, वहीं बतलाओ, वह ब्रह्म है या वलल्‍लभ है ? ” 
विरह से मृतप्राय नायिका की ओर से दूती नायक से कहती है-- 
.__ नीरसं काष्ठमेवेदं ते सत्यं हृदय यदि । 
तथापि दीयतां तस्थे गता सा दहामीं दक्ाम्‌ ॥।' 
तुम्हारा यह हृदय अगर सचमुच ही नीरस लकड़ी हो तो भी इसे 
(इस [तरुणी को) दों, क्योंकि इसकी दश्मी दशा (अर्थात्‌ मृत्युतुल्य अवस्था) 
हो गई है। ह 
(१) कवीन्द्रवचनसमुच्चय में (४१६) कवि का नाम नहीं है। 
दूसरे संग्रहग्रन्थों में यह राजशेखर के नाम से मिलता है। 
(२) कवोन्द्रवचनसमुच्चय, ४२८; सयुक्तिकः, २।२५॥५ 
(३) सदुक्तिकः, २।३१॥२ 
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( १६७ ) 


नायिका की तनुता की दशा का वर्णन करते हुए राजशेखर नें कहा है-+- 
दोलालोलाः: इवसनमरुतदचक्षुषी निश्चराभे 
तस्याः शुष्यत्तमरसुमनःपाण्ड्रा गण्डभित्तिः। 
तद्गात्राणां किसिव हि बहु बूमहे दु्बलत्वं 
येषामग्रे प्रतिपदुदिता चन्धलेखाप्यतन्वी ॥।' 
“उसकी साँस झूलें की तरह चंचल है, दोनों आँखें मानों दो निश्चेर 
हैं, उसके गाल सूखे हुए तगरफूल की भाँति पीले हैं और उसके शरीरादि 
की दुर्बलता की बात अधिक क्या कहूँ उनके सामने प्रतिपदा की. उदित 


चन्रलेखा' भी अतन्वी लगती है।” 


प्राचीन प्रेम कविताओं के अन्दर प्रेमोद्रेग के बहुत से सुन्दर उदाहरण 
मिलते हैं। एक श्लोक में हम देखते हँ--- 
सौधादुद्विजते त्यज्यत्युपवन द्वेष्टि प्रभामेन्‍्दवी 
द्वारात्त्रस्यति चित्रकेलिसदसो वेष॑ विबसन्यते । 
आस्ते. केवलमब्जिनीकिसलयप्रस्तारिशय्यातले 
संकल्पोपनतत्वदाकृतिवज्ञायत्तेन चित्तेन सा ॥।' 
सौध में रहने में बेचेनी मालूम होती है और उपवन को भी छोड़ 
देती है, चन्द्र की किरणों से भी डाह करती है; चित्र-केलि-गृह के दरवाजे 
से मानों दूर हट जाती है, वेष-भूषा को ज़हर समझती है;। वह केवल 


'पद्म-किसलिय से रचित हाय्या पर सोयी हुई हैं--संकल्प पर उपनत 
'तुम्हारी आकृति के वशीभूत चित्त को लेकर । 


विब॑ चन््रालोक: कुम॒दवनवातो- हुतवह 
क्षतक्षारों हारः स खलु पुटपाकों मलयजः । 
श्रये किचिद्रकें त्वयथि सुभग सर्वे कथममी 
सम॑ जातास्तस्यामहह विपरीतप्रकृतयः ॥। 
“चन्द्रालोक विष है, कुमुद वन की हवा आग है, हार जले पर नमक 


'की तरह है; और वह, चन्दन पुटपाक के समान । हे सुभग, तुम कुछ टेढ़े 
हो गये हो तो क्या इसलिए उसके सामने सभी एक साथ विपरीत 


कै 


'हो गये हैँ” 





(१) सदुक्तिकः, २।३४।१ क्‍ 

(२) तुलनीय--प्रतिपद चाँद उदय येछे योमिनी, इत्यादि, विद्यापति । 
. (३) सदुक्तिकः, २।३५॥१ 

(४) वही, २३५२ 


( श१६८ ) 


सदुक्तिकर्णामृत में धोयीक कविकृत इसी तरह का एक और इलोक 
मिलता है-- 
हार पाशवदाच्छिनत्ति दहनप्रायां न रत्नावलों 
धत्ते कण्टकदंकिनीव कलिकातल्पे न विश्राम्यति । 
स्वामिन्‌ सम्प्रति साव्द्रचन्दनरसात्‌ पंकादिवोद्देगिनी 
सा बाला विषवलल्‍लरीवलयतो व्यालादिव त्रस्यति ।। 


इन सब के साथ जयेदेव की “निन्दति चन्दनमिन्दुकिरणमन्‌वन्दति 
खेदमधीरम्‌ / या तनविनिहितमपि हारमुदारम्‌ । सा मन्‌ते कृश- 
तनुरिवभारम्‌ ” आदि को स्मरण किया जा सकता है। वड़, चण्डीदास के 
क्ृष्ण-कीतन' में जयदेव के अक्सर अनुवाद मिलते हैं; विद्यापति और पर- 
वर्ती काल के काव्यों में विविध प्रकार से इसका भावानुवाद या पुनरावृत्ति 
मिलती है। 
एक इलोक में है-- 
न क्रीड़ागिरिकन्दरीषु रमते नोपेति वातायन 
दूरादुद्ष्टि गुरून्निरस्यति लतागारे विहारस्पहाम (?)। 
झ्रास्ते सुन्दर सा सखिप्रियगिरामाइवासने: केवल 
प्रत्याशां दधती तया च हृदय तेनापि च॒ त्वां पुनः ॥।' 
यहाँ देखते हैँ कि सुन्दर” के सम्बन्ध में सखियों के प्रिय वाक्य के 
आइवासन से ही सुन्दरी जीवन धारणा किए हुए है; वैष्णव .कविता के 
अन्दर यह भाव राधा के विरह-प्रसंग में घूम-फिर कर बारबार दिखाई 
पड़ता है। हम यह देखते हैं कि उपयुक्त इलोकों के रचयिता भी धोयी 
(धोयीक ?) कवि और उमापति धर ये दोनों जयदेव के समसामयिक 
कवि थे । 
वष्णव कविता में हम देखते हैं कि कवियों ने दारुण विरह के समय 
श्रीराधा के प्रति केवल सहानुभूति प्रकट करके ढाढ़स नहीं बँधाया है। 
आगा-पीछा किये बगेर वह परिजन, गुरुजनन सख्लीजन किसी की भी परवाह 
न कर अज्ञातचरित्र क्रृष्ण से प्रेम करके वंचित हुई है, इसलिए 
सखियों से भी उसे थोड़ी-बहुत झिड़कियाँ सहनी पड़ी हैं। एक प्राचीन 
कविता में देखते हैं कि सखियाँ विरहिणी स्त्री को इस तरह से उलाहना 


(१) सदुक्तिकः, २।३५।४५ 
(२) सबृक्ति, २।३५॥४ 





( १६६ ) 


देती हुई कह रही हैं,--तुम्हारे प्रेम करते समय जिन परिणांमदर्शी परि- 
जनों ने बाधा दी है, उन्हें विषवत्‌ देखा है; आागा पीछा सोचने वांली सखियों 
की बातों पर भी ध्यान नहीं दिया है। हे सरले, हाथों में चाँद सौंपकर 
मानो उस घधूर्त ने तुम्हें वंचित किया है। अब क्यों रो रही. हो, क्यों 
विषाद कर रही हो, क्‍यों निद्राहीन बन रही हो, क्यों कष्ट पा रहीः 
हो (-- 


दृष्टोष्य॑विषवत्‌ प्रुरा परिजनों दृष्टायतिबरियन- 
पौर्वापौव॑बिदां त्वया न हि कृताः कर्ण सखीतां गरिरः। 
हस्ते चन्द्रसिवावता् सरले धघूर्तेन धिग्‌बंचिता 

तत्‌ कि रोदिषि कि विषोदर्सि किमुश्निद्रासि कि दूयसे ।। 


कवि विद्यापति का विरह-सम्बन्धी एक सुन्दर पद है-- 
चिर चन्दन उर हार ना देल। 
सो अब नदि गिरि श्आँतर भेल। 

यह एक प्राचीन संस्कृत इलोक की छाया मात्र है-- 


हारो नारोपितः कण्ठे सया विदलेषभीरुणा । 
इृदानोमावयोमेध्ये. सरित्‌ सागरभूधरा: ॥॥ 


विद्यापति का नामांकित-- 


दंख कर चर वसन कर दूर तोड़ह गजमोति हार रे। 
पिया यदि तेजल कि काज श्यंगारे यसनना सलिले सब डार रे ।। 


श्रादि से शाज्ंधर-पद्धति' में धुत नीचे लिखे इलोक से मिलानः 
किया जा सकता है। 


अ्पसारय घनसारं कुरु हारं दूर एवं कि कमलेः । 
अ्लमलमालि म॒णालेरिति वदति दिवानिशं बाला ॥ 


हनन ि७यहंथंक्‍ नल िलमीनानीयनी न ॑म-म-न- नानी ननिननप कनिननाननन--.सिननिन।ननकम अनननभी 2 पननननाननन्‍मननम, 


(१) सदुक्तिक:, २।३६॥१ 

(२) यह इलोक दामोदर सिश्र रचित (?) महानाटक में मिलता 
है; सद्ुक्षितकर्णामृत' में यह इलोक धर्मपाल के नाम से मिलता है। शाज्ञ- 
धर-पद्धति में कुछ पाठान्तर के साथ वाल्मीकि के नाम से मिलता है । 

(३) १०७१, दामोदरगुप्त का। मम्समठभट्ट के काव्यप्रकाश के 
भ्रष्टम उल्लास में भी उद्धत। क्‍ 


(६ हडठ ॥ 


.. विद्यापति संस्कृत-साहित्य से भलीभाँति परिचित थे और उनके कितने 
ही पद विविध संस्क्रत कविताओं की छाया लेकर रचे गये हैं, यह बाते 
उनकी कविताओं पर विचार करने से स्पष्ट हो जाती है। रे 
विद्यापति का पद-- 

कत न वेदन मोहि देसि सदना । 

हर नहिं बला मोहि जुबति जना ॥ 

विभूति-भूषण नहिं छान्‍्दनक रेनू । 

बाघ छाल नहिं मोरा नेतक वसनू ॥। 

नहि मोरा जठाभार चिकुरक वेणी । 


ब ८ >र->>->+>ा> परका+ ० >क कान क नम नन>मभ<. 3५ नक 


ला 


सुरसरि नहि मोरा कुसुमक सेणी ॥॥ 
चानन्दनक विन्दु मोरा नहि इन्दु छोटा । 
ललाट पावक नहिं सिन्दूरक फोटा ॥ 
नहिं मोरा कालकूट मृगमद चारु । 
* फनिपति नहिं मोरा मुकुता-हारु ॥ 


बज 
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आदि नीचे लिखे जयदेव के गीतगोविन्द' के प्रसिद्ध श्लोक की छाया 
'लिये हुए हें इसमें सन्देह नहीं-- 
हृदि विसलताहारो नाय॑ भुजंगमनायकः 
कुवलयदलश्नेणी कण्ठे न सा गरलयुतिः । 
मलयज रजो नेदं भस्म प्रियारहिते मयि 
प्रहर न हरप्ञान्त्याध्नंग कुधा किमु धावसि॥ . 
जयदेव का यह इलोक निदचयालंकार की प्राचीन संस्कृत प्रसिद्ध .का 
अनुसरण करते हुए लिखा गया है। इसे एक काव्यरीति कहा जा 
सकता है। 


९-७५ /फररनककाम० ९० ५--न५न्‍प» ५ न नननन नम तन तप पञम>>>»मम+म+मकाछफक ७ नक १५० 
ही ही 





(१) गीतगोविन्द, ३।११ 


(२) जैसे कालिदास के विक्रमोबंशीय नाटक में:-- 
नवजलधरः सच्नद्धोध्यं न दृष्तनिशाचरः 
सुरधनुरिदं दूराकृष्ट न तस्य शरासनम्‌ । 
भ्रयसमपि परटर्धारासारो न बाणपरम्परा- 
कनकनिकषस्तिग्धा विद्युत्म्रिया न ममोवेद्ञी ॥। 


( १७१ ) 


विद्यापति के पद में है-- 


ग्रब॒ सखि भ सरा भेल परबस केहो न करए' विचार । 
भले भले वुझल अलपे चीन्‍्हल हिया तसु कुलिसक सार ॥। 
कसलिनी एडि केतकी गला बहु सौरभ हेरि। 
कण्टके पिड़ल कलेबर मुख साखल धूरि ॥ 
इसके साथ अमराष्टक' के निम्नोदृत इलोक का मिलान किया जा 
सकता है--- 
गन्ध्याद्यासों भवनविदिता केतकी स्वर्ण॑वर्णा 
पद्मभश्रान्त्या क्षुधितमधुप: पुष्पसध्यें पपात | 
अ्रन्धीभतः कुसुमरजसा कण्टकंदिछन्न पक्षः 
: स्थातुं गन्तुं दयमपि सखे नव दाक्‍तो द्विरेफः ॥ 
विद्यापति के पद में है-- . 


विगलित चिकुर मिलित सुखमंडल चाँद बेढ़ल घनमाला। 
मनिमय-कुण्डल स्रवन दुलित भेल धास तिलक बहि गेला ॥ 
सुन्दरि तुझश्न मुख संगल मंगलदाता। द 
रति-विपरीत-समय जदि राखबि कि करबे हरि हर धाता ॥ 
इसके साथ 'अमरुशतक' के नीचे लिखे इलोक को मिलाया जा सकता है--- 
ग्रालोलामलकार्वाल विलुलितां विश्रच्चलत्‌ कुण्डलम्‌ 
किचिन्पृष्टविशेषक॑ तनुतरें: स्वेदाम्भसां शीकरः । 
तन्‍्व्या यत्‌ सुरतान्ततान्तनयनं वकक्‍त्न॑ रतिव्यत्ययें 
तत्‌ त्वां पातु चिराय कि हरिहरब्रह्मादिभिदेवतेः ।। 
विद्यापति के नामांकित कितने ही पद मिलते हैं। इन पदों में नायिका 
की -जो उक्तियाँ मिलती हैं, उनकी राधा की उक्ति के तौर पर विद्यापति ने 
रचना की थी या नहीं, इसमें हमें घोर सन्देह है, जैसे नायिका और सखी 
की - उक्ति--प्रयुक्ति--- 
दूंति स्वरूप कहबि तुहँ मोहे 
म॒ध्यि निजकाजे साजि तुया भूखन विरचि पठावोल तोहे ॥ 
सखज ताम्ब॒ल देई अ्रधर सुरंग लेंई सो काहे भेंल धुमेला ॥ 
तुया गुण कहइते रसना फिराइले ततिहुँ मलिन भे गला ।॥। इत्यादि 


(१) खर्गद्धनाथ मित्र का संस्करण; ४२६। 
(२) पद नम्बर ८४ं५। | 
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( १७२ ) 


अ्थवा--- 
हम जुबति पति गेलाह विदेस । 


लग नहि बसए पड़ोसियाक लस ॥। 
सासु दोसरि किछुश्ो नहिं जान । 
श्रॉ् रतोंधि सुनए नहिं कान ।। 
जागह पथिक जाह जन भोर । 
राति श्रधारा गाम बड़ चोर ॥। 
इन सबके साथ संस्कृत साहित्य की एतज्जातीय प्रचुर कविताग्रों का 
ग्रक्षरशः इतना मेल है कि इस बात को सिद्ध करने के' लिए संस्कृत 
की और पक्तियों को उद्धृत कर दिखाने की आवश्यकता नहीं प्रतीत होती । 
केवल राधाकृष्ण विषयक नहीं, गौरांग विषयक पदों के अ्रन्दर भी 
वर्णन में संस्कृत कविता से मेल दिखाई पड़ता है। दृष्टान्त के लिए हम 
गोविन्द दास के एक प्रसिद्ध पद का उल्लेख कर सकते हैं। विशुद्ध सात्विक 
भाव से आविष्ट महाप्रभु के पुलकित देह का वर्णन करते हुए गोविन्ददास 
के एक प्रसिद्ध पद में कहा गया है-- 
नीरद नयने नौर' घन सिचने पुलक मुकुल अवलम्ब । 
स्वेद-मकरन्द विन्दु-विन्दु चुयपत विकसित भाव-कदम्ब ।। 


भाव-पुलकित तन से घोर वर्षा के पुष्पित कंदम्ब-तरु की तुलना हमें 
भवभूति के उत्तर-रामचरित नाठक में भी मिलती है। वहाँ प्रिय के स्परशे- 
सुख से सीता के स्वेदयुक्त, रोमांचित और कम्पित देह ;की मरुत्‌-आन्दो- 
लित नववर्षा से सिक्‍त स्फूटकोरक-कदम्ब-्शाखा से तुलना की गईं है--- 
सस्वेदरोमाडिन्‍चतकम्पितांगी जाता प्रियस्पर्शसुखेन वत्सा । 
मरुन्नवाम्भ:प्रविधृतसिक्ता कदम्बयष्टि: स्फुटकोरकेव ।॥ 

. इसी प्रकार से राग, अनुराग, मिलन, प्रणय, मान-अभिमान, विरह, 
दिव्योन्माद आदि वैष्णव काव्य की सभी तरह की कविताओं का हम 
पूर्ववर्ती कविताओं से मिलान कर सकते हैं । इसके अन्दर से पहले की 
धारा की क्रम-परिणिति स्पष्ट हो उठती है । वैष्णव कविता में हम 
देखते हैं कि सखियाँ ही दूती बनकर राधा-कृष्ण के लीलारस को सर्वेंदा 
हास्य-परिहास, व्यंग-विद्रप, सहानुभूति से पुष्ट बना रही हैं। ढूती या 

उंखीवाद भी वेष्णव साहित्य की कोई नई वस्तु नहीं है, यह शाश्वत 


(१) देखिए पद १०१६--१०१६ श्ौर इसके परवर्ती पदों को । 
(२) तृतीय अंक । 


$ 
४ 
| 
[। 
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( १७३ ) 


भारतीय रीति है। सारी प्रेम-कविताशों के अन्दर हम देखते हैँ कि प्रमतरु 
के अंक्र को ये ही निरन्तर सींच कर मधुर से मधुरतम बना रही हैं। 
केवल वैष्णव कविता में ही नहीं, सभी जगह हम देखते हैं कि ये सखियाँ 
प्रेम में हिस्सेदार नहीं हैं, वे प्रेम को बनाने और बिगाड़ने तथा इसके 
अन्दर से अनन्त प्रेमरस का दूर से स्वाद लेने के लिए लालायित हैं। 
भारतीय साहित्य की इन्हीं सखियों को लेकर राधा-कृष्ण के प्रणय की लीला- 
'सहचरी सखियों और इस सखी भाव की साधना की उत्पत्ति हुई है। 
प्रेम की क्रीड़ा में सखियों ने कृष्ण से राधा के पैर पकड़वाये हैं, यह भी 
कोई नई बात नहीं है, देहि पदपलल्‍लव मुदारम्‌ भी भारतीय नायक का 
'चिरन्तन अनुनय है। अमरुशतक के एक पद में हम देखते हैं--- 

सुतनु जहिहि मौन पद्य पादानतं मां 

न खल्‌ तव॒ कदाचित्‌ कोप एवंविधो5भूत्‌ । 

इति निगदति नाथें तियेंगामीलिताक्ष्या 

नयनजलमनलपं मुक्तम॒क्त न किचित्‌ ॥ 

“हे सुतनु, अपना मौन छोड़ो, पदानत मेरी ओर देखो, तुम तो कभी 
'ऐसा कोप नहीं करती थी। नाथ की इन बातों के कहने पर मूह फेरकर 
किचित्‌ आमीलिताक्षी ने काफी आँसू बहाये--कुछ भी कह न सकी । 
यहाँ नायक-तायिका दोनों ही की कमनीय प्रेम-दुर्बलता मधुर हो उठी है। 
मानिनी राधा की म्मंस्पर्शी खेदोक्तियों ने भी पहले की कविताओं में 
इसी तरह की भाषा पाई है। अमरु के एक इलोक में देखते हैँ कि 
अभिमानिनी नायिका नायक से कह रही है-- 

तथाइभृदस्माक॑ प्रथमसविभिन्ना तनुरियं 
ततो न्‌ त्वं प्रेयानहमपि हताशा प्रियतसा । 
इृदानीं नाथस्त्व॑ वयसपि कलत्र॑ किसपरं 
मयाप्त॑ प्राणानां कुलिशकठिनानां फलमिदम्‌ ॥।* 

“हमारा पहले ऐसा हुआ कि-यह तन (तुम्हारे तन से) अभिन्न था । 
इसके: बाद तुम हुए प्रेय, में हुई हताशा प्रियतमा; अब फिर तुम हुए नाथ, 
हम सभी हुईं तुम्हारी वनिता। प्राणों के कुलिश कठिन होने का यही 


'फल मुझे मिला है ।” 


(१) कवोल्धवचनसमुच्चय, (कवि का नाम नहीं है), २६१; 
'सदुक्तिक: २।५०।५ सुभाषितावलो, १६००; और भी बहुतेरे ग्रन्थों में 


' आह इलोक मिलता है। 


(२) सदुक्तिक: २।४७॥२ 


( शरछड ) 
“* - अचल' कवि की मानिनी ने कहा है-- 

| यदा त्व॑ चन्द्रोभ्रविकलकलापेशलवपुस्तदार्दा 
जानाहं _दद्यधरभमणीनां प्रकृतिभि: 


* - इदानीम्कस्त्व खररुचिसमत्सारितरस 
किरन्ती कोपाग्नीनहसमपि रविग्रावधटिता ॥। 


क्‍ तुम. जब चन्द्र थे--(चन्द्रमा की भाँति) अविकल कला के द्वारा 
तुम्हारा वय पेशल था--तब में था चन्द्रकान्‍्तमणि---चन्धरकान्तमणि के 
- स्वभाव के कारण तब में द्रवीभूत हो जांता था; अब जब तुम सूर्य 
हुए (तो) तेज किरणों के द्वारा ही श्रब तुम्हारा रस समुत्सारित होता है 
इसीलिए में भी अरब कोपाग्नि वर्षणकारिणी सूर्यकान्तमणि में रूपान्तरित 
हुई 
इस मानिनी को समझाती हुई सखियों ने कहा है-- 
पाणौ शोणतले तनदरि दरक्षामा कपोलस्थली- 
विन्यस्ताञअजनदिग्धलोचनजले: कि स्लानिमानीयते । 
म॒रधे चम्बतु नाम चंचलतया भ्‌गः क्वचित्‌कन्दली- 
मन्मीलझवमालतीपरिसलः कि तेन विस्माय॑ते ॥। 
ह हे क्षीणमध्या सुन्दरि, रक्‍्तवर्ण को हथेली पर रखते हुए किचित्‌ 
 कृद्य तुम्हारे कपोल आऑँजन से मिले नयनजल से मलिन क्‍यों हो रहा है ? 
: है मुस्धे, भूग चपलता के कारण कभी कन्दत्मी के फूल का चुम्बन करता है, 
लेकिन इससे क्या वह खिले नवमालती फूल की सुगन्ध को भूल सकता है ? 
ग्रभिसार के एकाध पदों का पहले उल्लेख किया जा चुका है। 
रातभर जागकर अपने घर में अभिसार की साधना का सुन्दर वर्णन पहले 
किया जा चुका है। अभिसार के विविध और सुन्दर वर्णन इन संग्रह-प्रंथों 
में पाये जाते हैं। वैष्णव कविता में जिस तरह देखते हैं कि घने अन्धकार 
में विध्नबहुल. दुर्गाभ पथ पर एकमात्र मदन को. सहाय करके राधा 
.एकलि कयल अ्रभिसार', :यहाँ भी उसी तरह मदन को' सहाय करके' अ्रकेले 
अभिसार. का वर्णन पा रहे हैँ) एक इ्लोक में अभिसारिणी ने प्रइन किया 
है, 'इस गहरी रात्र को हे करभोरु, तुम कहाँ जा रही हो..?” अभिसारिणी 
ने उत्तर दिया, 'प्राणों से भी अधिक प्रिय जो प्राणी .है, वह जहाँ रहंता 
: है, “वहीं जा. रही. हूँ । प्राणों से. अधिक प्रिय होने के कारण प्राणों की 


(१) वही, २४७५ आल 
(२) वही, २।४८।५ मम 
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( १७४ ) 
प्रवाह नहीं करके जा रही हूँ।” प्रइन किया गया , है बाला, तुम्हें 
अकेले डर क्‍यों नहीं लग रहा है?” उत्तर मिला “क्यों, पुष्पितशर मदन 
मेरा सहाय है।” फिर देखते हैं, जयदेव से लेकर- विद्यापति, चंडीदास, 
ज्ञानदास, गोविन्ददास सभी वैष्णव' कवियों के अन्दर अभिसार के कुछ 
साधारण कौशलों, और विदशेष अवस्थाओ्ों में अभिसार के कुछ विशेष 
कौद्दलों का वर्णन किया गया है। जयदिंव में हम संक्षेप में देखते हैं--- 
मुंखरमंधीर॑ त्यज संजीर रिपुसिव केलिषं लोलमं । 
चल सखि कुज्जं सतिमिरपुञ्जं हीलय नीलनिचोलम्‌ ॥। 
इसका शभत्यन्त विस्तारपृवंक वर्णन हमें परवर्ती वैष्णव कविताओ्रों में 
मिलता है, पूर्ववर्ती कविताओं में भी इसी कौशल का वर्णन किया गया 
है । लक्ष्मणसेन का एक सुन्दर अभिसार-पद मिलता है। 
वैष्णव कविता में जिस प्रकार अभिसार के अनेक प्रकार के वर्णन हैं, 
उसी प्रकार सदुक्तिकर्णामृत' में दिवाभिसार, तिमिराभिसार, ज्योत्स्ना- 
भिसार, दुर्दिनाभिसार आदि. के पाँच-पाँच इलोक उद्धृत किये गये हैं, 
जिस तरह गोविन्ददास के दिवसाभिसार-पद में हम देखते हैं--- 


(१) क्‍्य प्रस्थितासि करभोरु घने निशी्थ 
. प्राणाधिको बसति यत्र जनः प्रियों में। 
 एकाकिनी वद कथंन बिभेषि बाले 

नन्‍्वस्ति पुंखितशरों मदनः सहायः ॥। 


'कबवीन्द्रवचनसमुच्चय'; ५०६; यह इलोक झौर भी कितने ही 
संग्रहों में कहीं कहीं (अभ्रमरु) के नाम से उद्धत है । 
(२) बस्त्रप्रोतदुरन्तनपुरमुखाः संयरूय नीवीमणी- 
नुद्गाढ़ांशुकपल्‍ललवेन निभत॑ दत्ताभिसारक्रमा: । 
कवीन्द्रव: ५२२, सदुक्तिकर्णामृत में भी उद्धत है । 
तुलनीय--मन्दं .तिधेहि चरणों परिधेहि नील॑ 
वासः पिधेहि वलयावलिसझचलेन । इत्यादि । 
““+नाल का, सदुक्तिकः २॥६१॥२ 
उत्स्षिप्तं .सखि .वर्तिपुरितमुखं म॒कीकृतं नपुरं 
काअचीदासनिवत्तघघ ररखवं क्षिप्तं दुकलान्तरे । 


ही पी 2... _--योगेदवर को; संदुतिक्कः २७६११३ 
( रे) मुझचत्याभरंणानि . द्ोंप्तमुखराण्युत्तसमिन्दीवरे: । इत्यादि 
०; 5 ०5४ ई है 2 हू संदुक्तिक २।६१।४५ 


( १७६ ) 


गगनहिः निमगन दिनसमणि-काँति । 
लखइ ना पारियें किये दिन राति ॥। 
ऐछन जलद करल आँधियार । 
नियर्डहि .कोइद लखइ नाहि पार ॥। 
चल गज-गासिनी हरि-श्रभिसार । 
गसन निरंकुश आरति बिथार ॥ 


उसी प्रकार सदुक्तिकर्णामृत' में उद्धृत सुभटकवि के एक इलोक में 


देखते ह-- 


ग्रवलोक्य नतितशिखण्डिमण्डल- 
नेवनी रदेनिचलितं नभस्तलम्‌ । 
दिवसे5पि वंजुलनिकुंज मित्वरी 
विशतिस्म वलल्‍लभवतंसितं रसात्‌ ॥। 


“मयूरमण्डल के नृत्य-प्रवतेक नवीन मेघों से नभस्थल को आवृत 


कलर 


देखकर अभिसारिका ने दिन को ही रस के वद्य में वल्‍लभभूषित वंजुल 


कुंज में प्रवेश किया ।”' 
तिमिराभिसार में जिस प्रकार देखते हैं कि राधा ने सब तरह से 


'नील वेश में सजकर अंधकार के साथ अपने को मिला देना चाहा है,' 
'उसी प्रकार ज्योत्स्नाभिसार में देखते हैं कि राधा अमल धवल वेश में 


अपने को ज्योत्ना से मिलाकर अ्भिसार कर रही है। 


समुचित वेश करह वर चन्दन कपुरखचित करि श्रंग । 
दुग्ध-फन-सित श्रम्बर पहिरह कुंजहि चलह निशंक । 
(गौरमोहन ) 
अथवा-- 
कुन्द कुमद गजमोतिम हार। 
पहिरल हृदय झांपि कुंच-भार (कविशेखर) 


(३) सदुक्तिकः २।६३।१ 
(१) दिवापि जलदोदयादुपचितान्धकारच्छूटा इत्यादि । वही, 
२१६३॥३ ' 
: [२) भौलों इयाससरोजदास नयनहन्देंडझजन । इत्यादि । वही, २।६४।२ 


वासो - वहिणकण्ठसेदुरम्रो निष्पिष्टकस्तुरिका- 
पत्रालीमयमिख्ननोल वलयं । इत्यादि, वही, २।६४१॥३ 
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( १७७ ) 


प्राचीन कविता के अन्दर भी ठीक यही प्रथा या कलाकौशल मिलता 
है। गोविन्ददास के' एक प्रसिद्ध पद में मिलता है-- 
'याहाँ पहुँ अ्ररुण-चरणं चलि यात । 
ताहाँ ताहाँ धरणि हुइयें मझ्ृु गात ॥॥ 
यो सरोवरे पहूँ निति निति नाह । 
हाम भरि सलिल होइ तथि माह ॥। 
ए सखि विरह-मरण निरदन्द |। 
ऐछने मिलइ यब गोकुलचन्द ॥। 
यो दरपणे पहुँ निज मुख चाह ॥। 
मझु अंग ज्योति होइ तथि माह ।। 
यो बीजने पहुँ बीजद गात : 
मझ्त अंग ताहि होइ मृदु वात । 
याहाँ पहुँ भरमह जलधर व्याम । 
मझ््‌॒ अंग गगन होइ तछ ठाम । 
गोविन्दरास कह कांचन-गोरि । 
सो मरकत-तनु तोहे किये छोड़ि ॥ 
पूरा पद रूपगोस्वामी के 'उज्ज्वल-नीलमणि' में धृत नीचे उद्धृत 
प्राचीन इलोक का भावानुवाद है-- 
पंचत्वं तनुरेतु भूतनिवहाः स्वांशे विद्वान्ति स्फूटं 
धातारं प्रणिपत्य हन्‍त शिरसा तत्नापि याचे वरम्‌ । 
तद्बापीषु पयस्तदीयमुकुरे ज्योतिस्तदीयांगने 
व्योस्नि व्योम तदीयवत्मंनि धरा तत्तालवृन्तेषनिलः ॥ 
राधा-प्रेम, का अवलम्बन करके बारहवीं सदी से जो वैष्णव कविता 
लिखी गई है उससे बारहवीं सदी; और उसके बहुत पहले की लिखी पार्थिव 


(१) तुलनीय--मलयजपंकलिप्ततनवो नवहारलताविभूषिताः 
सिततरदलन्तपत्रकृतवक्त्ररुचो रुचिरामलांशकाः । 
दग़द्मभूति विततधाम्नि धवलयति धरामविभाव्यतां गताः 
प्रियवर्सात ब्रजन्ति सुखमेव सिथो निरस्तभियोडभिसारिका:॥॥ 
कवीद्धवचनसमुच्चर ५२५, कवि का नाम नहीं है, सदुक्तिकर्णामृत में 
(२१६५।२) बाण के नाम से । 
और भी:--मौलो मौक्तिकदाम केतकदलं कर्ण स्फुटत्केरवं 
ताटंकः करिदनन्‍्तजः स्तनतदी कर्पूररेणत्करा । इत्यादि 
सदुक्तिक: २।६५॥ रे 


रे 


( १७८ ) 


प्रेम-कविता में हमने जो मेल दिखाने की चेष्टा की वह राधावाद क्री उत्पत्ति 
और क्रमविकास के इतिहास में एक दिशा से विशेष तात्पयंपूर्ण है। इसीलिए 
हमने कुछ विस्तुत विवेचच की अ्रवतारणा की है। हमने देखा है कि 
बारहवीं सदी के जयदेव के अलावा दूसरे सभी कवियों की लिखी राधा- 
प्रेम की कविता और बारहवीं सदी के बहुत पहिले लिखी राधा-प्रेम की 
कविता समसामयिक पार्थिव प्रेम-कविता एक ही सुर में ग्रथित है। 
जयदेव से लेकर परवर्तीकाल की वेष्णव-कविता से भी भारतीय चिरप्रचलित 
पाथिव प्रेम-कविता की धारा में गहरा मेल है। साहित्यिक पक्ष से विचार 
करने पर हम राधा के परिचय में कह सकते हैं कि राधा भारतीय कवि- 
मानसधृत नारी का ही एक विशेष रसमय विग्रह है। वेष्णव-साहित्य में 
जितने शंगारों का वर्णन है, रसोद्गार, खंडिता, कलहान्तरिता आदि का 
जो वर्णन है, वह सारा का सारा भारतीय काव्य-साहित्य और रतिशास्त्र 
का अनुसरण करते हुए चलता है। प्राकृत रति का स्थूल सूक्ष्म नाना 
वैचित्रयमय सु-निपुण वर्णन सव्वेदा प्राकृत प्रेम के दृष्टान्त पर अ्रप्राकृत प्रेम 
का एक आभास देने के लिए ही लिखा गया था, इस बात को स्वीकार 
नहीं किया जा सकता। एसा प्रतीत होता कि--आ्रारम्भ में यह भारतीय 
प्रेम-कविता की धारा के साथ अविछिन्त रूपमें ही निःसृत हुआ था 
पार्थथय की रेखा तो खींची गई बहुत बाद में। परवर्ती काल में 
गौड़ीय गोस्वामियों द्वारा जब राधातत्त्व मजबूती से प्रतिष्ठित हो गया, तब 
भी साहित्य के अन्दर राधा अपनी छाया-सहचरी मानवी नारी को सोलहों 
आने नहीं छोड़ सकी | काया और छाया ने अबिनाबद्ध भाव से एक मिश्र- 
रूप की सृष्टि की है। गौड़ीय वेष्णव-साहित्य के विवेचन के प्रसंग में हम 
वंगीय राधा के मिश्ररूप का परिचय एक बार फिर देने की चेष्टा करेंगे। 
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अष्टम अध्याय 
धर्म ओर दशॉंन में राधा 


बारहवीं सदी में धर्ममत से मिली-जुला हुई श्रीराधा की जो प्रतिष्ठा 
हम ऊपर देख आए हैं, उससे किसी स्पष्ठ दाशनिक मतवाद का मिश्रण 
नहीं है, अर्थात्‌ राधा तब तक किसी विशेष दाशेनिक तत्व का विग्रह नहीं 
है। लेकिन बारहवीं सदी के इस साहित्य में--विशेष करके लीलाशुक 
के क्ृष्णकर्णामृत”' और जयदेव के गीतगोविन्द काव्य में हम एक चीज की 
प्रधानता पाते हैं, वह है लीलावाद की प्रधानता। परवर्ती काल के राधा- 
वाद के विवेचन के प्रसंग में हम देखेंगे कि इस लीलावाद की प्रतिष्ठा 
और  प्रधानता के साथ राधावाद की प्रतिष्ठा और प्रधानता अभिन्नरूप 
से यूक्‍त है। हम ऊपर पूव॑वर्ती काल के जितने प्रकार के वैष्णव तथा 
दशवशाक्त शक्तिवाद पर विचार कर आये हैं, उसके अन्दर देखा है कि 
लीला बंहिःसृष्टि को लेकर होती है, स्वरूपशक्ति से लीला का वैसा कोई 
सम्बन्ध नहीं है। पुराणादि में लक्ष्मी से लीला-विलास का आभास कहीं- 
कहीं मिलता है। श्री सम्प्रदाय के अन्दर इस लीला-विलास के पक्ष को और 
भी प्रधानता मिली है। बारहवीं सदी में आकर हमने देखा कि स्वरूप- 
दक्ति राधा और क्ृष्ण में जो अप्राकृत लीला है, उसी के आस्वादन 
को ही वैष्णवों में चरम प्राप्ति' के तौर पर स्वीकार किया गया है। 
जयदेव के समय किसी दाशनिक मतवाद के प्रभाव में परिकरवाद की प्रतिष्ठा 
और प्रसिद्धि न रहने पर भी देखते हैं कि राधा-कृष्ण के युगल से 
अपने को जरा दूर हटा कर लीला-दर्शन, लीला-आ्रास्वादन और लीला का 
जय-गान--यही मानो भक्त के लिए चरम प्रार्थनीय वस्तु हो गई है। 
गीतगोविन्द के इलोक में जो देखा-- 
राधामाधवयोजेयन्ति यमुनाकूल रह:केलयः । 
धर्म के पक्ष में यही मानो गीतगोविन्द का मूल स्वर है। सभी जगह 
' इस विचित्र लीला की महिमा गाई गई है। इस लीला की विशेषता 
. है लीलामय का माधुयें । जयदेव ने क्रष्ण के मधुरिपु, कंसद्षिष आदि विश्े- 
षणों का बहुत बार व्यवहार किया है, लेकिन ऐसा मानो उनकी ब्रज- 
माधुरी को एक इन्द्र के अन्दर से समधिक प्रस्फुटित करने के निमित्त ही 


है अल 


किया गया है। हम पहले कह पात्र हैं कि मधुर रस का घनीभूत विग्रह 
ही राधा है; अ्रतएव राधा का आविर्भाव और प्रतिष्ठा सभी जगह मधुर 
रस के आ्राधार पर ही हुई है । इस युग के वैष्णव साहित्य के 
हमनें जो दो विशेष लक्षण बताय्रे अर्थात्‌ लीलावाद और मधुररस की 
प्रधानता की बात, ये दोनों लक्षण विल्वमंगल ठाकुर के क्ृष्ण-कर्णामृत' 
ग्रंथ में भी सुस्पष्ट हैं। विल्वमंगल ठाकुर का वह लीलाशुक' विशेषण 
विशेष रूप से लक्षणीय है। साधक कवि का परिचय है--मधुर वृन्दावन- 
लीला को निकट के कदम्ब से देखना और भास्वादन करना और शुक की 
भाँति मधुर काव्य-काकली में उसी के माधुयं का वर्णन करना। 
इस माधुयेरूपिणी देवी के आविर्भाव से भगवान्‌ श्रीकृष्ण का सब कुछ ही 
मधुर है। यहाँ कृष्ण चिरकिशोर हैं। यह किशोरावस्था कामावतारांकुरम्‌ 
और मधुरिमस्वाराज्यम्‌' है। यहाँ 'कमला' भी इस पअनन्त-माथुर्य की ही 
वेषय मात्र है। इसीलिए हम यह प्रार्थना देखते हैं--- 


तरुणारुण-करुणामय-विपुलायत-नयनं 
कमलाकुच-कलशीभर-विपुलीकृतपुलकम्‌॥ 
: मरलीरवतरलीकृत-मुनिमानसनलिनं 
मम खेलतु मदचेतसि मधुराधरससृतम्‌ ॥१८ 
इसी माधुर्य रस के सिन्धु श्रीकृष्ण के-- 
मधुरं सधुरं वपुरस्य विभोमं॑धुरं सधुरं बदन मधुरम्‌ । 
मधुगन्धि मृदुस्मितमेतदही सधुरं सधुरं मधुर मधुरम्‌ ॥॥६२ 
चैतन्य के पू्ववर्ती युग में दो और कवियों ने राधा-कृष्ण के सम्बन्ध 
में कविता लिखकर प्रसिद्धि पाई थी; वे हैं विद्यापति और चण्डीदास । 
इनकी कविता में प्रकाशित राधा-तत्त्व गौड़ीय वैष्णव धर्म में प्रचारित राधा- 
तक्तत पर विचार करने से सुस्पष्ट हो जायगा | इसलिये इस विषय पर हम 
अलग से विचार नहीं कर रहे हैं । ह 
गौडीय-सम्प्रदाय के पहले निम्बाकं-सम्प्रदाय के अन्दर हम श्रीराधा को 
कृष्ण के साथ अभिन्नभाव से उपास्य के रूप में स्वीकृत होते देखते हैं । 
निम्बार्क॑ तैलंग ब्राह्मण - थे । उनके काल के बारे में बहुत मतभेद दिखाई 
पड़ता है। वे रामान॒जाचार्य के बाद हुए थे। चार प्रसिद्ध-वेष्णव सम्प्र- 
दायों में ग्रन्यतम यह निम्बाक सम्प्रदाय सनकादि-सम्प्रदाय या हंस-सम्प्रदाय 
के नाम से प्रसिद्ध है। निम्बार्क दाक्षिणात्य ब्राह्मण: होने पर भी वृन्दावन 
में रहते थे और बहुत सम्भव है कि इसीलिए कृष्णशक्ति के रूप' में लक्ष्मी 
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( १८१ ) 


श्री, नीला आदि की जगह गोपिनी राधा को ही निम्बारक ने प्रधानता दी 
है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण को ही निम्बा्क ने परमन्रह्म स्वीकार किया है। 
इस परमत्रह्म श्रीकृष्ण की विविध शक्तियों के सम्बन्ध में निम्बाक ने अपने 
प्रसिद्ध ब्रह्मसूत्र के भाष्य वेदान्त-पारिजात-सौरभ' नामक ग्रंथ में जो कुछ 
लिखा है, वह एक प्रकार से रामानुजाचार्य के विवेचन के ही अनुरूप है। पूर्व 
वर्तियों की तरह निम्बाक सम्प्रदाय के लेखकों ने भी श्रीकृष्ण भगवान्‌ को 
'रमापति', श्रीपति', 'रमामानसहंत्त' आदि के रूप में विशेषित किया है । 
लेकिन श्रीकृष्ण के वामांग-विहारिणी के रूप में प्रेम-प्रदायिनी राधा की 
श्रेष्ठता- ही प्रतिपादित की गई है । निम्बाकरचित दशइलोकी' के पाँचवें 


इलोक में हम देखते हैं--- 


श्रंग तु वास वृषभानुजां मुदा विराजसानामनुरूपसौभगाम्‌ । 

सखीसहस्र: परिसेवितां सदा स्मरेस देवीं सकलेष्टकासदास्‌ ॥। 
“वृषभानुनन्दिनी (राधिका) देवी को स्मरण करता हँ--जो अनुरूप- 
सोभगा के रूप में (क्रृष्ण के) बयें अंग में आनन्द से विराज रही हैं; 
जो हजार सखियों के द्वारा सदा परिसेवित होती हैं और जो सारी मनः- 
'कामनाएँ पूरी करती हैं ।” पुरुषोत्तमाचार्य ने 'दशइलोकी” पर वेदान्तरत्न- 
मंजूषा” नामक जो भाष्य लिखा है, उसमें उन्होंने वृषभानुसुता राधिका के 
'अनुरूपसौभगा',, देवी, सकलेष्टकामदा' आदि विशेषणं। की जिस प्रकार से 
आ्षुति-पुराणादि का उल्लेख करके व्याख्या की है, वह यामुनाचार्य के चतु: 


इलोकी” या रामानुजाचार्य के गद्यत्रय” के लक्ष्मी के लिए प्रयुक्त इस प्रकार 


के विशेषणों में वेंकंटनाथ क्ृत व्याख्या के ही अनुरूप है।' यहाँ वष- 
'भानु-नन्दिनी राधा पंचरात्र या पुराणादि में वर्णित विष्णु की अनपायिनी' 
शक्तिमात्र हैं। राधा-कृष्ण की युगलमूर्ति जिन हजार सखियों के द्वारा 
सदा परिसेवित होती है, इसकी व्याख्या करते हुए पुरुषोत्तमाचार्य ने 


'एक मार्क की बात कहीं है। ये स्वपरिचारिका सखियाँ भक्‍त स्थानीय 


हैं; ये भक्‍्तगण 'सकलेष्टकाम' की पूर्ति के लिए इस युगल की सदा सेवा 
करते हैं। श्लोकोक्त मुदा' पद राधिका की निरतिशय प्रेमानन्दमूर्ति' का 
द्योतक है। विराजमाना' पद का तात्पर्य है स्वरूप के रूप में और विग्रह 
में राधिका प्रेम कारुण्य आदि गुण से शोभित या दीप्तिमती हैं। राधा 
'की यह नित्यप्रेमानन्द-स्वरूपता क्रष्ण के साथ अन्योअन्यसाहित्यविधानपर' 


नित्य सम्बन्ध और प्रेमोत्कष को लक्ष्य करके ही ऋकपरिशिष्ट' का वचन 


(१) इस ग्रन्थ का ६२-६३ पृष्ठ देखिए । 


( शर८२ ) 


उद्धत किया गया है--राधया माधवों देवों माधवेत च राधिका' | इस 
राधातत्व और लक्ष्मीतत्व के अन्दर भी एक स्पष्ट अन्तर का उल्लेख 
पाते हैं। लक्ष्मी का ऐश्वर्याधिष्ठातृत्व है, ब्रजस्त्री का प्रेमाधिष्ठातृत्व हैं, 
ब्रजस्त्री का प्रेमाधिष्ठातृत्त और उसके चरण के स्मरण में ही प्रेमदातृत्व 
है, इसीलिए लक्ष्मी' की अपेक्षा इस ब्रजवध्‌ की ही प्रधानता मानी गई है। 


जि. 


निम्बार्काचार्य ने अपने प्रातःस्मरणस्त्रोत्र” में राधाकृष्ण के बारे में 
लिखी थी। इसके अ्रतिरिक्त उन्होंने क्ृष्णाष्टक', राधाष्टक' आ्रादि अ्रष्टकों 
की भी रचना की थी । 

सोलहवीं शताब्दी में वृन्दावन में गौड़ीय वैष्णव गोस्वामियों के विवेचन 
में ही राधातत्व का पूर्ण त्रिकास हुआ । यहाँ गौड़ीय वैष्णव गोस्वामियों 
से गौड़ीय बंष्ण।त मतवाद अवलम्बी' वेष्णव गोस्वामियों को समझना 
चाहिये, केवल गौड़ देश के वैष्णव गोस्वामियों को ही नहीं समझना 
चाहिए, क्योंकि षड़गोस्वामियों में प्रसिद्ध गोस्वामी गोपाल भट्ट दक्षिण 
देशवासी थे। चैतन्य-चरितामृत” में चैतन्यदेव से गोदावरी के तीर पर 
भक्‍त राय रामानन्द से राधातत्व के बारे में जो गृह्य और विस्तृत विचार 
हुआ था, उसे देखने से लगता है कि गौड़ीय गोस्वामियों द्वारा प्रचारित 
यह राधातत्तव-ज्ञान रामानन्द में अर्थात्‌ दक्षिणदेशीय वैष्णवों में प्रचलित 
था । लीलाशुक के क्ृष्णकर्णामृत” में भी इस विश्वास को पृष्ठ करने की 
सामग्री मिलती है। लेकिन भकत-चूड़ामणि क्रृष्णदास कविराज के दिये हुए 
विवरण को कहाँ तक सच माना जा सकता है, यह विचारणीय है । लेकिन 
इस प्रसंग में एक और तथ्य विशेष रूप से ध्यान देने लायक है। श्रीमान्‌ 
महाप्रभू के राधाभाव नामक जिस अवस्था को बात हम जानते हैं उसका 
मधुरतम परिचय हमें चेतन्यचरितामृत' ग्रंथ में मिलता है। चैतन्यचरिता- 
मृत' में वरणित महाप्रभु के सारे दिव्यभाव श्र भावान्तरों को देखने पर 
पता चलता है कि महाप्रभू के राधा-भाव का सम्यक्‌ विकास दाक्षिणात्य 
अमण के बाद ही हुआ था । दाक्षिणात्य भ्रमण के काल में महाप्रभु की 
बहुतेरे दक्षिणदेशीय वैष्णवों से मुलाकात हुई थी और निराले में इष्टगोष्ठी 
हुई थी । राय रामानन्द के साथ ही इस निभृततत्वालोचना और रसास्वादन 
की पराकाष्ठा दिखायी पड़ती है। इसके बाद से ही महाप्रभु का भावान्तर 
लक्षणीय है। इसके बाद से हम उन्हें सदा राधाभाव में लीन पाते हैं। 
अतएव महाप्रभु के इस राधाभाव के विकास में राय रामानन्दादि दाक्षि- 
णात्य वैष्णवों का प्रभाव रहना असम्भव नहीं है। यह बात जरूर है कि 
रामानन्द के मूँह से चेतन्यचरितामृत' में कविराज गोस्वामी ने जिन 
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(| रै८रे ) 


साध्य-साधन-तत्व, पंचरस-तत्व और राधातत्व पर विचार. विमशें 
दिया है, उसे देखने से संशय होता है कि, गौड़ीय वैष्णव धर्म के प्रसिद्ध 
तत्वों को ही शायद कविराज गोस्वामी ने राय रामानन्द के मूँह में डाल 
दिया है। ऐतिहासिक दृष्टि से हम केवल इतना ही कह सकते हैं कि 
गौड़ीय वैष्णवों द्वारा प्रचारित राधातत्त्व के अनुरूप तत्त्व श्रस्फूट आकार 
में दक्षिण देश में भी प्रचारित था, विचार-विमर्श के समय इसीलिए 
चैतन्य और रामानन्द में गहरी एकता दिखाई पड़ती थी। 

मुख्यतः: सनातन, रूप और जीवगोस्वामी की संस्कृत में लिखी विविध 
पुस्तकों के आधार पर ही गौड़ीय वैष्णवों का दाशेनिक मत बना है। 
इनमें जीवगोस्वामी की रचनाओं के अन्दर ही श्रीराधा की दाहौनिक 
प्रतिष्ठा है। इसलिए जीवगोस्वामी के सनातन और रूप, इन दोनों बड़े प्रितृब्यों 
का अनुगामी होने पर भी हम पहले जीवगोस्वामी का अनुसरण करके 
राधातत्त्व को प्रतिष्ठित करने की चेष्ठा करेंगे । श्रीकृष्ण-सन्दर्भ और 
प्रीति-सन्दर्भ में जीवगोस्वामी ने राधातत्त्व पर जो विचार किया है, वह 
बहुत कुछ रूपगोस्वामी के संक्षेप-भागवतामृत”' और उज्ज्वल-नीलमर्णि 
का अनुसरण करके लिखा गया है; लेकिन रूपगोस्वामी के ग्रंथ में जिन 
बातों का संक्षेप में उल्लेख है, जीवगोस्वामी ने उन्हें अधिक विस्तृत 
दार्शनिक मतवाद के अन्दर ग्रहण करने की चेष्टा की है। इसीलिए तत्त्वा- 
लोचन के लिए हम प्रधानतः जीवगोस्वामी के 'षट-सन्दर्भ को ही ले रहे 
हैं। यह दार्शनिक तत्त्व साहित्य और रसशास्त्र के अन्दर किस प्रकार 
समधिक परिपुष्ट हुआ है, इस पर हम आगे विस्तारपूर्वक विचार 
करेंगे । ' 

जीवगोस्वामी कृत तत्त्व-सन्दर्भ,, 'भगवत्‌-सन्दर्भ, परमात्म-सन्दर्भ , 
'कृष्ण-सन्दर्भ', भक्ति-सन्दर्भ' और प्रीति-सन्दर्भ' इन छ: संदर्भों में ही गौड़ीय 
वैष्णवों के सारे मतवाद तथा राधावाद की दाशेनिक प्रतिष्ठा है। इन 
'घट-सन्दर्भो' में विवेचित मतामत कितना जीवगोस्वामी का है, इसका निर्णय 
करना भी कठिन है। प्रत्येक सन्दर्भ के विवेचन के पूर्व जीवगोस्वामी नें 
ग्रंथ के सम्बन्ध में जो संक्षिप्त भूमिका दी है, उसे पढ़ने से पता चलता है 
कि इस ग्रंथ में आलोचित तथ्यों को गोस्वामी गोपाल भट्ट ने ही पहले 
संग्रह किया था, लेकिन स्वयं इसका इतना उपयोग नहीं किया ॥ 
इन बिखरे तथ्यों का भली-भाँति संकलन करके एक दाशनिक तत्त्वालोचना 
के तौर पर प्रतिष्ठित करने की प्रेरणा और उपदेश जीवगोस्वामी ने अपने 
ज्येष्ठतात-द्य रूप और सनातन से पाया था । इसलिए यहाँ गोपाल भट्ट की 


( शव ) 


देन कितनी है और जीवगोस्वामी की देन कितनी है, इसका स्पष्ट निर्धारण 
संभव नहीं है।' 


इस प्रसंग में दो-एक बातों को याद रखना चाहिये, षदट्-संदर्भ” में 


जीवगोस्वामी (गोपालभट्ट की हो, चाहे जीवगोस्वामी की हो) के अपने 


जोरदार विचार नहीं हैँ। एक प्रकार से हम यहाँ पुराणादि के मतों का 
एक सार-संकलन और उसके स्थलविशेष की कुछ-कुछ नई व्याख्या पाते 
हैं । इसीलिए जीवगोस्वामी ने अपने विवेचन के प्रारम्भ में ही 
शास्त्र के तौर पर पुराणों की श्रेष्ठ प्रामाणिकता प्रतिष्ठित करने का प्रयास 
किया है। इन पुराणों में श्रीभागवत-पुराण की श्रेष्ठता प्रतिपादित की 
गई है। जीवगोस्वामी का सारा विवेचन मुख्यतः: भागवत-पुराण का अ्रवलम्बन 
करके ही किया गया है। भागवत-पुराण की व्याख्या के बारे में जीव- 
गोस्वामी ने अपने पूर्वाचाय श्रीधर-स्वामी का ही सरव्वेत्र अनुसरण किया है । 
इसीलिए हम देखेंगे कि जीवगोस्वामी ने अपने संदर्भों में जिन तत्त्वों की 
अवतारणा की/ है, उनमें प्रायः सभी पू्ववर्तियों के विवेचन में मिलते हें । 
उन्होंने जहाँ जितना विवेचन अपनी ओर से किया है, उसे भी पुराणों की 
प्रामाणिकता से ही सुप्रतिष्ठित करने की चेष्टा की है। अ्रतएवं शक्ति- 
तत्त्वादि के क्षेत्र में हम देखेंगे कि हमारे पूर्ववणित पुराणादि की ही भाँति 
घुमाफिरा कर पुराने प्रसंग नये आलोक में दिखाई पड़ रहे हैं। पूर्ववर्ती 
मतामत या मतसादृश्य के बारे में हम भागे विस्तारपूर्वकं विवेचन करना 
चाहेंगे । 

गौड़ीय गोस्वामियों द्वारा व्याख्यात राधा-तत्त्व को भलीभाँति समझने 


के लिए हमें पहले गौड़ीय वैष्णवों के शक्तितत्त्व को भलीभाँति समझना 
होगा; और इस शक्तितत््व को समझने के लिए गोस्वामियों द्वारा व्याख्यात 


बअह्यतत्त्व, परमात्मतत््व और भगवत्तत्व को समझ लेना होगा। श्री- 


मद्भागवत में ही हमें इस परमतत्त्व के निम्नलिखित तीन रूप या स्तर 
के आभास मिलते हैं। 


(१) जयतां मथुराभमो . श्रीलरूपसनातनों । 
यौ. विलेखयतस्तत्त्वज्ञापफा पुस्तिकामिमाम्‌ ॥। 
को5पि तद्दान्धवों भट्टी वक्षिणद्विजवंशजः । 
विविच्य व्यालिखद्‌ प्रन्थं लिखिताहइद्धवेष्णबः ॥। 
तस्याद्य॑ ग्रन्थनालेखं ऋ्रान्तव्युत्कान्तखण्डितम्‌ । 
पर्यालोच्याथ पर्यायं कृत्वा लिखति जीवकः ।॥। 


« कह... +« 


« हडहहड.. 
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वदन्ति तत्तत्त्वविदस्तत्त्व॑ यजूज्ञानमह्यम्‌ । 
ब्रहोति परमात्मेति भगवानिति इबब्चते ॥। 
जो अद्वय ज्ञान है, उसी को तत्त्व जानने वाले तत्त्व कहते हैं; वह अदठ्ठय- 

ज्ञानतत््व ही ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ कहलाता है। इसमें ब्रह्मतत्त्व 
है परमतत्त्व की सब प्रकार की शक्ति आदि की विकासरहिंत निविशेष 
अवस्था; ब्रह्म के अन्दर ही शक्ति आदि का न्यूनतम विकास होता है; 

सर्वोत्तम अभिव्यक्ति जो तत्त्व है, वही पूर्णभगवत्तत्त्व है। जिस तत्त्व के 
अन्दर शक्ति का पूर्णतम विकास होता है वह जिस तत्त्व के अन्दर शक्ति 
का न्यूनतम विकास होता है, उससे श्रेष्ठ है। इसीलिए गौड़ीय मतानुसार 
ब्रह्म और भगवान्‌ अंश और अ्रंशी समझे जाते हैं । ब्रह्मतत्त्व भगवत्तत्त्व के 
अन्तगंत एक तत्त्व है। इसीलिए उपनिषदादि में वर्णित ब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान्‌ की तनुभा--पूर्ण भगवान्‌ श्रीकृष्ण की अंगच्छटा के तौर पर 
ही वर्णित होते हैं। इसीलिए गीता में पुरुषोत्तम भगवान्‌ नें कहा 
'है-- ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाइहम-- में ही ब्रह्म की प्रतिष्ठा हूँ । इस ब्रह्मत्त्व के 
बारे में कहा गया है कि, मुनि-ऋषिगण अपनी साधना के द्वारा तत्‌- 
स्वरूपता' को प्राप्त होने पर भी उस ततृ-स्वरूपता' के अन्दर जो स्वरूप- 
शक्ति की विचित्र लीला है, उसे ग्रहण नहीं कर सके | अतएव वे सामान्य 
भाव से लक्षित परमतत्त्व को अविविक्त-शक्ति-शक्तिमत्ता-भेदतया--्रर्थात्‌ 
शक्ति और शक्तिमान्‌ को अलग ग्रहण नहीं करके पूरी तरह अभेदरूप में 
ग्रहण किया है। यह सामान्य भाव से लक्षित अभेदरूप में प्रतिपाद्यममान 
तत्त्व ही ब्रह्मतत्त्व है। वही तत्त्व फिर अपनी स्वरूपभूता विचित्रशक्ति 
के बल पर जब एक 'विद्येष" रूप धारण करता है और शअ्न्यान्य शक्ति- 
समूहों के (अर्थात्‌ स्वरूपभूता नहीं है ऐसी जीवशक्ति और मायाशक्ति 
आदि के) मूलाश्रय के रूप में अवस्थान करता है--यही नहीं, उनकी 
'स्वरूपभूता आननन्‍्दशक्ति भक्तिरूप धारण करके जिन भागवत परमहंसों 


(१) यदद्वंतं ब्रह्मोपनिषदि तदप्यस्थ तनुभा इत्यादि । 
ब्रह्म अंगकान्ति ताँर विविशेष प्रकाश । 
सूर्य येन चम्मंचक्षे ज्योतिमय भासे ॥॥ 
चरितामत (मध्य, २० अध्याय) 
ताहार भ्रद्धेर शुद्ध किरणसण्डल । 
उपनिषद्‌ कहे तारे ब्रह्म सुनिम्मेल ॥॥ 
चस्मंचक्षे देखे यैछे सूर्य निध्विशेष । इत्यादि ।--बही 
(श्रादि २) 


( (८९ ) 


को परिभावित किया है--उनकी अन्‍न्तरिन्द्रिय और बहिरिन्द्रिय में जो 
आनन्दमय के रूप में परिस्फूरित होते हँ--जो अपनी विविध विचित्र 
शक्ति और शक््तिमान्‌ इन दोनों भेदों में प्रतिपद्यमान हँ--वही भगवान्‌ 
कहलाने के योग्य हैं ।' अतएवं हम देखते हैं कि आननन्‍्दमात्र के रूप में 
वही एक मात्र विशेष्य हैं और दूसरी सारी शक्तियाँ उनका विशेषण हैं।. 
इस अनन्तशक्ति-विशेषण के द्वारा जो विशिष्ट हैं, वही भगवान हैँ। 
ऐसी विद्येषता प्राप्त होने के कारण पूर्णाविर्भावहेतु यही भगवान्‌ ही अखंड- 
तत्त्व हैं, और ब्रह्म अप्रकटित-वैशिष्ट्याकार हेतु उसी भगवान्‌ के ही असम्य- 
गाविर्भाव' हैं। जीवगोस्वामी ने भगवत्‌-सन्दर्भ/ के सारे विवेचनों के अन्त 
में भगवान्‌ का एक सुन्दर संक्षिप्त वर्णन दिया है। इस वर्णन में कहा गया 
है कि जो सच्चिदानन्देकरूप, स्वरूपभूत-अचित्यविचित्र-अ्रनन्तशक्तियुक्त हैं, 
जो धर्म होकर भी धर्मी हैं, निर्भेद होकर भी भेदयुक्त हैं, अरूपी होकर 
भी रूपी हैं, व्यापक होकर भी परिच्छिन्न हैं, जो परस्पर विरोधी श्रनन्त 
गुणों के निधि हैं; जो स्थूलसूक्ष्मविलक्षण स्वप्रकाशाखंड स्वरूपभूत श्रीविग्रह 
हैं, स्वानुरूपा स्वशक्ति की आविभावलक्षणा लक्ष्मी के द्वारा जिनका वामांश' 
रंजित है, जो स्वप्रभाविशेषाकार-रूप परिच्छद और परिकर-सहित निज 
धाम में विराजमान हैं, जो स्वरूपशक्ति के विलासरूप अ्रदृभुतगुणलीलादि 
द्वारा आत्माराम मुनिगणों के चित्त को भी लीलारस से चमत्कृत करते 
हु, जो स्वयं सामान्य प्रकाशाकार में ब्रह्मतत्त्व के रूप में अ्रवस्थित हैं, जो 
जीवाख्यतटस्थाशक्ति के और जगतृ-प्रपंच के मूलीभूत मायाशक्ति के 
आश्रय हैँ, वही भगवान्‌ हैं।” 'भग” शब्द का श्रर्थ है ऐश्वर्यं; विविध 
विचित्र शक्ति ही सारे ऐश्वर्यों को देती है, इसीलिए पूर्ण विकसित शक्ति- 
गन पा अगवा है 

(१) तदेकमेवाखण्डानन्दस्वरूपं तत्तवं थुतकृतपारमेष्ठयादिकानन्दसमुदयानां 
परमहंसानां साधनवशात्‌ तादात्म्यापन्ने सत्यामपि तदीयस्वरूपशक्ति- 
बेचित्रयां तद्ग्रहणासमथर्ये चेतसि यथा सामान्यतो लक्षितं तथंव स्फुरद्‌ वा 
तद्॒देवाविविक्तशक्तिश क्तिमत्ताभेदतया प्रतिपाद्यमानं वा ब्रह्मेति शब्यते । अथ' 
तदेक॑तत्तव॑ स्वरूपभू तयेव शकत्‌॒या कमपि विशेष धतं परासासपि दाक्‍तीनां 
मूलाश्रयरूपं तदनुभवानन्दसन्दोहरन्तंभाविततादूशब्रह्मानन्दानां भागवतपरमहंसानां 
तथानभवेकसाधकतम-तदीयस्वरूपानन्द-शक्तिविशेषात्मक-भ क्तिभा वितेष्वन्तर्ब हि र- 
पीन्द्रियिष परिस्फुरर वा तद्॒वदेव विविक्ततादुशदरक्तिशक्तिमत्ताभेदेन 
प्रतिपाद्यमान॑ं वा भगवानिति शब्द्यते । 

“- भगवत्‌-सन्दर्भे । 


+ 
|; 
द् 
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( र८धछ७ ) 


यही भगवान्‌ जीव और जड़ जगत्‌ रूप प्रकृति के संखत्रव में परमात्मा: 
के रूप में प्रतिभात होते हैं। चित्‌-अचित्‌ के अन्‍्तर्यामी के रूप में वही” 
पुरुष हँ--वही कर्त्ता हैं। जो भगवान हैं, वे केवल स्वरूप-शक्ति में ही' 
विलास करते हूँ, वे स्वरूपशक्त्‌॒येकविलासमय' हैं, अतएब विद्वप्रपंचादि 
मामलों में वे स्वयं अहेतु हैं, लेकिन जगतृप्रपंच के मामले में उनके स्वयं: 
निरासक्त होने पर भी उनके अंदलक्षण परमात्मा-पुरुष ही प्रकृति-जीव-' 
प्रवतेक के रूप में सर्गस्थित्यादि के हेतु हुआ करते हैं। भगवान्‌ के पर-. 
मात्मा-झूप अंशपुरुष में ही जगतृ-बरह्माण्ड स्थित है। गीता में भी कहा 
गया है, विष्टभ्याहमिदं क्ृतस्नमेकांशेन स्थितों जगत्‌ ।” अतएवं परमात्मा 
जीव और जगत्‌ के हेतु-कर्त्ता हैं--जिन्होंने झ्रात्मांशभूतजीव के अन्दर प्रवेश 
करके देहादि और देहादि-उपलक्षित तत्त्व-समूहों को संजीवित किया है,. 
और उनकी प्रेरणा से प्रेरित होकर जीव और प्रधानादि सभी तत्त्व अपने 
अपने कार्य कर रहे हैं । यह परमात्मा सर्वजीवनियन्ता है; जीव में आत्मत्व 


है, उसीकी प्रतीक्षा में उसके नियन्ता का परमात्मत्व है; इसीलिए परमात्मा 


शब्द से बोध होता है कि वह जीव के ही सहयोगी हैं । संक्षेप में इस ब्रह्म, 
परमात्मा और भगवान्‌ के विवरण देते हुए जीवगोस्वामी ने कहा है, 
कि शक्तिसमह के द्वारा लक्षित धर्म के अतिरिक्त जो केवल ज्ञान है, वही 
ब्रह्म है, प्रचुर-चितू-शक्ति का अंशरूप जो जीवशक्ति है और दूसरी जो' 
मायाशक्ति है--इन दोनों शक्तियों से युक्त जो पुरुष हैं, वही परमात्मा: 
है, और जो परिपूर्ण सर्वशक्तियुक्त हैं वही भगवान्‌ हैं। 

ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ इन तीनों तत्त्वों पर हमने ऊपर जो” 
संक्षेप में विचार किया उससे पता चला कि शक्ति-प्रकाश के प्रकार-भेद' 
और तारतम्य को लेकर एक ही अद्वय-अखंड परमतत्त्व की वे तीन विभिन्ना- 
वस्था हूँ । इस परमतत्त्व के अन्दर जो अचित्य अनन्तशक्ति निहित है वह 
उपनिषदादि से लेकर (तुलनीय--परास्य शक््तिर्विविधैव श्रुयते! आदि) 
सभी शास्त्रों में मानी गई है। जिस दा में इन शक्तियों का अस्तित्व: 
ओर लीला-विचित्रता कुछ भी अनुभव में नहीं आती है, वही ब्रह्मावस्था' 
है; और जो स्वरूपशक्ति के साथ प्रत्यक्ष रूप से लीलामग्न हैं, जीवशक्ति 
और मायाशक्ित के द्वारा प्रत्यक्ष रूप से स्पष्ट न होने पर भी उन शक्तियों 
के मूलाश्रय-स्वरूप शक्तियों के पूर्णतम विकास में लीलानन्दमय महैह्वर्य-- 
शाली पुरुषोत्तम हैं, वही भगवान्‌ हैं और स्वरूपशक्ति से युक्त न रहकर 
जीवशक्ति और मायाशक्ति से प्रत्यक्ष सम्बन्धयुक्त तत्त्व ही परमात्मा है। 

गौड़ीय वैष्णवों के मतानुसार पहले हम देखते हैं कि लीलामय भगवान्‌ 


( शऔ्मव ) 


'की जो अचिन्त्य अनन्तशक्ति है, श्रुति-पुराणादि में व्याख्यात और प्रख्यात 
'इस सत्य को बहुत अधिक प्रधानता दी गई है। भगवान्‌ की इस अचिन्त्य 
'अनन्तशक्ति को साधारणतः तीन हिस्सों में बाँठा गया है--अ्रन्तरंगा 
स्वरूपशक्ति, तटस्था जीवशक्ति और बहिरंगा मायाशकति | शक्ति का यह 
त्रिधाभेद मुख्यतः: विष्णु-पुराण के एक वचन पर ही आधारित है--जहाँ 
शक्ति को परा क्षेत्रज्ञा और अ्रविद्या कहा गया है।' स्वरूप-शवित का 
अ्रवस्थान प्रकृति के उस पार है, श्रतएवं यह अ्रप्राकृत नित्य गोलोकधाम 
की वस्तु है। जीवशक्ति और मायाशवित दोनों ही प्रकृति के वश में हैं--- 
दोनों ही इसलिए प्राकृतिक शक्ति हैं। भगवान्‌ स्वयं ही सभी प्रकार की 
'शक्ति के मूल आश्रय हैं, उसी श्रर्थ में तटसस्‍्था जीवशक्ति भी उन्हीं की 
शक्ति है। लेकिन स्वरूपशक्ति ही एकमात्र उनकी- स्वरूपभूता है, यह 
उनकी आत्ममाया है। जीवमाया और गृणमाया रूपा जीवशबित और 
मायाशक्ति का संखत्रव भगवदंशपुरुष परमात्मा से है, भ्रतएव भगवान्‌ से 
'इन' दोनों शक्तियों का सम्बन्ध बिलकुल परोक्ष है। 


भगवान्‌ की इस अनन्त शक्ति को त्रिविधा न कहकर चतुविधा भी 
कहा जा सकता है। एक ही परमतत्त्व स्वाभाविक अचिन्त्यशक्ति के 
'द्वारा चतुर्घा अवस्थान करता है; प्रथमत: सवेदा स्वरूप में अवस्थान, 
'द्वितीयत: तद्रपबैभव, तृतीयतः जीव और चतुर्थतः प्रधान या प्रकृति में । 
पूर्ण ब्रह्म सनातन भगवान्‌ श्रीकृष्ण के रूप में परमतत्त्व के प्रथम अवस्थान 
“हैं, पूर्ण भगवान्‌ श्रीकृष्ण के स्वरूपभूत विभिन्न अ्वतारादि वैभव और 
शुद्धसत््वमय वेकृण्ठादि धाम और उस धाम में भगवान्‌ के नित्यपरिकरगण, 
'ये ही सब परमतत्त्व के द्वितीय रूप में अ्रवस्थान हैं। अपनी अ्रचिन्त्यशक्ति 
'के बल पर वे जिस प्रकार अपने नित्यस्वरूप में वत्तेमान रहते हैं, उसी 
प्रकार उस स्वाभाविक अचिन्त्यशक्ति के बल पर ही अपने को विभिन्न 
प्रकार के अवतार के रूप में प्रकट करते हैं, भ्रपने स्वरूप को ही धाम 
आर परिकरादि के रूप में विस्तुत करते हैं। इन दोनों रूपों में अवस्थान 
उनकी स्वरूप-शक्ति के द्वारा साधित होता है। उनकी तटस्था शक्ति के 
द्वारा उनकी जीव के रूप में परिणति होती है, बहिरंगा मायाशक्ति के 
द्वारा उनकी जगत्‌ के रूप में परिणति होती है। यह जो एक परमतत्त्व 
का नित्यस्वरूप में अवस्थान है, अ्रवतारादि और धाम तथा परिकरादि 
आत्मवैभव के रूप में द्वितीय अवस्थान है, और जीव तथा जगत्‌ के रूप 
में परिणति इस तत्त्व को सूर्य के विभिन्न अवस्थान या परिणति के दृष्टान्त 





(१) देखिए इस ग्रन्थ का पु०। 
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( १८९ ) 


में समझाने की चेष्टा की गई है। सूर्य जिस तरह पहले अपने अन्‍्तमेण्डल' 
के तेज के रूप में अ्रवस्थान करता है, द्विंतीयत: उस अन्तमंण्डल के तेज 
के ही ऐश्वर्य से या विस्तार से उसके संलग्न तेजोमंडल के रूप में अ्रवस्थान 
करता है, तृतीयतः उस मंडल से निकलने वाली रहिम के रूप में और चतु- 
थत: उसकी प्रतिच्छवि के रूप में अ्रवस्थान | यहाँ सूर्य के अन्तमंण्डल के" 
तेज के अनुरूप परमतत्त्व के स्वरूप का अवस्थान है, मंडल हैं तद्ग॒पवैभव 
के रूप में अवस्थान, जीव है मंडलबहिगंत रश्मिस्थानीय और जगत्‌ है 
प्रतिच्छवि स्थानीय, । हम विष्णु-पुराण में देख आए हैं कि इसी को ही 
एक-देशस्थित अग्नि की विस्तारिणी ज्योत्स्ता की भाँति कहा गया है। 
श्रुति में भी कहा गया है कि एक उन्हीं के भास के द्वारा सभी प्रकाश 
पाते हैं। अगर कहा जाय कि ब्रह्म सर्वव्यापक है, स्वव्यापक ब्रह्म के इस 
प्रकार के चतुर्धा अ्वस्थान की संभावना नहीं है, तो इसके जवाब में कहा 
जा सकता है कि ब्रह्म की अचिन्त्य शक्ति के द्वारा सब कुछ संभव हो 
सकता है, जो कुछ दुर्घट है उसे घटित करने की सामर्थ्य ही तो शक्ति 
का अचिन्त्यत्व” है, दुर्घटघटकत्व॑ चाचिन्त्यत्वम्‌ ।! अचिन्त्यः होने के' 
कारण ब्रह्म की यह शक्ति कल्पनामात्र नहीं है। ये शक्तियाँ स्वाभाविकी' 
हैं, इस बात पर पूर्ववर्ती सभी वैष्णव सम्प्रदायों की भाँति गौड़ीय वैष्णवों 
ने भी जोर दिया है। एक पक्ष से विचार करने पर शक्तिमात्र ही अचिस्त्य 
है, क्योंकि शवक्तिस्वरूप कभी भी मनुष्य के ज्ञानगोचर नहीं है। 
संसार में मणिमंत्रादि' की जो शक्ति है वह भी तो अवचिन्त्यज्ञानगोचर्ा 
है। अचिन्त्य' शब्द का तात्पर्य है जिसके विषय में कोई भी ज्ञान तकंयुक्त 
नहीं है, केवल कार्यफल प्रमाण से ही जो गोचरीभूत होता है। इसीलिए 
कहा गया है--अचिन्त्या भिन्नाभिन्नत्वादिविकत्पैश्चिन्तयितुमशक्या: 
सन्ति ।” भिन्न-अभिन्न इत्यादि विकल्‍प के द्वारा जिसकी चिन्ता नहीं की 
जा सकती है, केवल शआार्थापत्ति के द्वारा ही जो ज्ञानगोचर होता है, वही 
अचिन्त्य' है। 


परमतत्त्व के इस चतुर्धा अवस्थान के अन्दर से हमें परमतत्त्व 
की त्रिविधा शक्ति की बात मालूम हुई। स्वरूप-शक्त्याख्या अंतरगा 
शक्ति के द्वारा वे पूर्ण-भगवान्‌ के स्वरूप में और वैकुण्ठादि स्वरूप-वैभव के 


रूप में अवस्थान करते हैं, रश्मिस्थानीय तटस्था शक्ति के द्वारा चिदे- - 


(१) एकमेव तत्‌ परसतत्त्व॑ स्वाभाविकाचिन्त्यशक्त्या स्ंदेव स्वरूप- 
तदपवेभव-जीवप्रधानरूपेण चतुर्धावतिष्ठते । सुर्यान्तमेप्डलस्थतेज इव मण्डल- 
तद्॒हिगंतरद्स-तत्प्रतिच्छविरूपेण । -- भिगवत्‌सन्दर्भ” । 


( १६० ) 


'कात्मशुद्ध-जीव” के रूप में और मायाख्या बहिरंगा शक्ति के द्वारा प्रति- 
च्छविगत वर्णशाबल्यस्थानीय बहिरंगवेभव जड़ात्म-प्रधान (प्रकृति) के 
रूप में श्रवस्थान करते हैं। द 

भगवान्‌ की बहिरंगी मायाशक्ति के बारे में 'पट-संदर्भ' में हमें जो 
विवेचन मिलता है वह एक प्रकार से पुराणादि में. वर्णित माया-तत्त्व की ही 
प्रतिध्वनि है। हमने देखा है कि पुराणादि में माया को भगवान्‌ की 
अपरा' शक्ति कहा गया है। माया के इस अपरा” रूप को गौड़ीय 
वैष्णवों के नाना प्रकार से और भी बढ़ा लिया है। उनके मतानुसार माया 
तदपाश्रया' शक्ति है, अप का श्रर्थ है अपकृष्ट, भ्रतएव अपाश्रया' का 
श्र्थ हुआ अति अपकृष्ट रूप में जिसका श्राक्रय है। इसका तात्पर्य यह 
है कि अपनी अपकृष्ट स्थिति के कारण माया कभी भी भगवान्‌ के साक्षात्‌ 
स्पर्श में, यहाँ तक कि साक्षात्‌ दृष्टि के सामने भी नहीं भञ्राती है, उसे निलीय 
भाव से श्रर्थात्‌ श्रोट में आात्मगोपन करके रहना पड़ता है। भागवतपुराण 
में कहा गया है, भगवान्‌ की ओर मूँह करके रहने में विशेष रूप से 
लज्जित हो यह माया बहुत दूर हट जाती है ।' यह बहिरंगा मायाशक्ति 
श्रीभगवान्‌ की बहिर्द्दरसेविका दासी की भाँति है। और अंतरंगा स्वरूप- 
शक्ति श्रीभगवान्‌ की पटरानी जैसी है। दासी जिस प्रकार गृहपति की 
आश्रविता होती है, उसके आश्चय में ही रहकर वह मानो प्रभु से दूर रहकर 
प्रभु की ही तृप्ति के लिए बाहरी आँगन में सभी प्रकार के सेवाकार्य करती 
है, मायाशकति ठीक वैसी ही है; भगवान्‌ की आश्विता होकर वह भगवान्‌ 
की बहिर्द्वारिका सेविका की भाँति सृष्टि आदि कार्यों में लगी रहती है। माया का 
'भगवान्‌ से कोई सीधा सम्बन्ध तो है ही नहीं, तदंशभूत-पुरुष से श्र्थात्‌ परमात्मा 
से भी विदृखरतितयैवाश्रितत्वात्‌--बहुत दूर रहकर ग्राश्चित होने के लिए 
माया का बिलकुल बहिरंगसेवित्व' है। घर की महरी जिस तरह महिषी 
के द्वारा वशीभूत होकर रहती है, वह किसी प्रकार भी गृहपति के शान्ति- 
भंग का कारण नहीं बन सकती, भगवान्‌ भी उसी प्रकार श्रपनी चिच्छक्ति 
या स्वरूपशक्ति द्वारा माया को वज्यीभूत रखकर सभी प्रकार की प्राकृत- 
गुण-स्पर्श-हीन की भाँति अपने में, केवल अपने रूप में भ्रवस्थित हैं । पहले हम 
भागवत-पुराण में “ऋते5थ यत प्रतीयेत' आदि इलोक" में माया की जो संज्ञा देख 
(१) म्यापरेत्यभिमुखे च विलज्जमाना इत्यादि । २।७॥४७ 


( बंगवासी ) 
(२) मायां व्यूदस्यथ चिच्छकत्या कंवल्यें स्थित ग्रात्मनि ॥भागवत, 
११॥७॥२३ 


(३) देखिए इस ग्रन्थ का ६४ पृष्ठ । 


१ॉ.५.. सलल्जनरकिक 


७७923: 


७... हुकतह >> 





3. 2.2: 5 अजर 3 प पीलिकिकीविजी नि दा 


च्नौए 3६७ न पपनमन्सनजजकब 2 3 4 


( १६१ ) 


श्राए हैं जीवगोस्वामी न उसकी व्याख्या में कहा है, अ्र्थ--अश्रर्थात्‌ परमार्थ- 


स्वरूप मेरे सिवा ही जो प्रतीत होता है, मेरी प्रतीति से जिसकी प्रतीति का 


अभाव है, मेरे बाहर ही जिसकी प्रतीति है--मगर अपने आप जो प्रतीत 


'नहीं हो सकता है--अ्र्थात्‌ मदाश्रयत्व के विना जिसकी कोई स्वतः प्रतीति नहीं 
है--वही मेरी माया है--जीवमाया और गृणमाया । यथा भास: और 


यथा तमः इन दोनों दृष्टान्तों से माया के जीवमाया और गृणमाया 


दोनों रूप व्यंजित हुए हैं। आयुर्वेद के पंडितों ने भी इस जगदयोनिरूपा 


नित्यप्रकृति माया को अचिन्त्य चिदानन्देकरूपी भास्वर पुरुष की प्रतिच्छाया 
के रूप में वणित किया है। इस प्रसंग में हमें माया की दो स्वतन्त्र वृत्तियों 
का भी उल्लेख मिला। इन दोनों प्रकार की मायाओं को गणमाया' 
और जीवमाया' कहते हैं । सृष्टि आदि के मामले में त्रिगुणात्मिका प्रकृति 
ही गृुणमाया है, इस गृणमाया को ही जगद्ब्रह्माण्ड के गौण-उपादान के रूप 
में स्वीकार किया गया है । जीवमाया जीव को भगवद्विमुख करके उसके 
स्वरूप के ज्ञान को आवृत कर देती है और जागतिक वस्तु ही उसे आसकत 


कर डालती है । सष्टि-कार्य में मुख्य निमित्त-कारण हैं ईश्वर; लेकिन 


जीवविमोहनकारिणी इस जीवमाया को सृष्टिकार्य में गौण निमित्त-कारण 


स्वीकार किया गया है। 


हम पहले ही देख आए हैं कि वैष्णवगण परिणामबादी हैं; जीव 


और जगत्‌ ब्रह्म के ही परिणाम हैँ, विवत्ते नहीं । सत्यसंकल्प, सत्यपरायण 


ईदवर का परिणाम होने के कारण सुष्टि आदि लीलात्रयी की सत्यता 
है, वे भ्रममात्र के रूप में मिथ्या नहीं हैं । यहाँ मायासृष्टि 


इन्द्रजालंविद्या के द्वारा निर्मित मिथ्यासृष्टि नहीं मालूम होती; ीयते' 


अर्थात्‌ विचित्र निर्मीयते अ्रनया' इसी श्रर्थ में माया; माया का यहाँ 
विचित्रार्थथरशक्तिवाचिंत्व है । सृष्टि परमात्मा का ही परिणाम है, 
मगर स्वयं ईइवर अपरिणामी है; उसी अ्रपरिणत ईश्वर की श्रचिन्त्य शक्ति 
के द्वारा जो परिणाम है वह सन्मात्रतावभासमान-रूप” जो स्वरूपव्यूह है-- 
वही स्वरूपव्यूहरूप द्रव्याख्यशक्ति द्वारा ही घटित होती है, स्वरूप से ही 
परिणाम का बोध नहीं होता है । 





(१) परमात्म-संदर्भ, ७१ 

(२) तत्न च अपरिणतस्येत्. सतो$चिन्त्यया तया शकक्‍त्या परिणाम इत्यसो 
सन्मात्रतावभासमानस्वरूपव्य हरूपद्रव्याख्यद्क्तिरूपेणेव. परिणमते--न 
तु स्वरूपेणेति गम्यते । परमात्म-संदभ,७३॥ 


नं 
ता 


( १६९२ ) 


साधारणतः माना जाता है कि चित और अचितू, जीव और जड़ः 
जगत्‌ दोनों ही ब्रह्म की एक मायाशक्ति की सृष्टि हैं, लेकिन गौड़ीय 
वेष्णवों ने जीवसृष्टि का अवलम्बन करके भगवान्‌ की जो शक्ति है उसे 
भगवान्‌ की एक पृथग्‌भूता विशेष शक्ति कहकर ग्रहण किया है । विष्णु-. 
पुराण में इस जीवभूता विष्णु-शक्ति को क्षेत्रज्ञाख्या अपरा शक्ति कहा 
गया है। गीता में हम देखते हैं कि भगवान ने अपनी प्रकृति को परा और 
अपरा दो हिस्सों में बाँठा है| जड़-जगदात्मिका प्रकृति ही अपरा प्रकृति' 
है और जीवभूता प्रकृति परा प्रकृति है। इस जीव-शक्ति को तटस्था 
कहने का एक गहरा तात्पर्य है । समुद्र की तटभूमि एक ओर जिस तरह 
ठीक-ठीक समुद्र के अन्दर भी नहीं है और दूसरी ओर बाहर भी' नहीं है,. 
जीव भी ठीक उसी तरह स्वरूप-दक्ति के श्रन्तगंत नहीं है और पूरी तरह 
स्वरूप-शक्ति के बाहर की मायाशक्ति के अधीन भी नहीं है। एक श्रोर 
स्वरूप-दशक्ति, दूसरी ओर बहिरंगा मायाशक्ति, इन दोनों की बीच की होने 
के कारण जीव-शक्ति तटस्था-शक्ति के रूप में ख्यात है। मायाशक्ति के 
भी परे और अविद्यापराभवादि दोषों के द्वारा परमात्मा का भी लेपाभाव 
है, अतएवं दोनों की कोटि में ही' जीव के प्रवेश का अभाव है, दूसरी ओर 
जीव में दोनों कोटि में ही प्रवेश करने की सामर्थ्य है, इसीलिए जीव-शक्ति 
तटस्था शक्ति है। इस विषय में भागवत में एक सुन्दर श्लोक है। इस 
इलोक में कहा गया है कि, वह जीव जब मुग्ध होकर माया का आलिगन 
करता है तब वह माया के गुणों की ही सेवा करके तद्धर्मयुक्त हो जाता है 
और स्वरूपविस्मृत होकर जन्ममरणरूप संसार को प्राप्त होता है । इसके 
बाद वह जब फिर त्वग्‌विनिर्मुक्त सर्प की भाँति उस माया का परित्याग 
करके प्राप्तैशवयगान्‌ होता है' तब अणिमादि भ्रष्टगुणित परम ऐव्वर्य से ऐश्वर्य- 
वान्‌ होकर अपरिच्छन्नहूप से पूजनीय होता है।' इसी प्रकार से जीवशक्ति: 


का दोनों कोटि में प्रवेश भी है-- दोनों कोटि में अप्रवेश भी है । 


(१) अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि में पराम्‌ । 
जीवभता महाबाहो ययेदं धायंते जगत्‌ ॥॥ ७॥५ 
(२) स॒ यदजया त्वजामसनुशयीत गुर्णांइच जुषन्‌ 
भजति सरूपतां तदनु मृत्युमपेतभगः । 
त्वमुत जहासि तामहिरिव त्वचमात्तभगों 
सहसि महीयसेषष्टगुणितेड्परिमेयभगः ॥॥ 
१०।८७। ३८ (वंगवासी ) 








( १६३ -) 


- , जीव ताम्क तटस्था, शक्ति .असंख्य , है । इस, .,जीवदाक्ति के दो वर्ग 
हैं, एक, वर्ग अनादि काल .से. भगवद्‌-उन्मुख और , दूसरा अ्रनादि काल, से 
ही. भगवदु-विमुख है । इन दोनों वर्गों के कारण हैं, स्वभावतः भगवद- 
ज्ञान-भाव. और भगवद-ज्ञान का अभाव । इनमें प्रथम वर्ग का जीव अंतरंग 
शक्ति के विलास के द्वारा अ्नुगहीत होकर वैकृण्ठ में नित्य-भगवतृ-परिकरत्व 
को प्राप्त करता है, दूसरे. वर्ग का जीव भगवद्‌-विमुखता दोष के कारण 
साया .के द्वारा. परिभूत होकर संसारी होता है । केवल जड़तम अज प्रकृति 
से अथवा केवल अ्रज पुरुष से जीव का जन्म नहीं हो' सकता है; वायु 
के द्वारा विक्षुब्ध जल से जिस प्रकार अनगिनत बुलबुलें उठते हैं उसी प्रकार 
प्रकृति-पुरुष दोनों के मिलन से सोपाधिक जीव की उत्पत्ति होती है। 
त्रिगुणात्मिका प्रकृति अभ्रज है, शुद्ध जीवरूप पुरुष भी अ्रज है। इन दोनों 
ग्रजों से किसी प्रकार की उत्पत्ति संभव नहीं है। वास्तव में इन दोनों के' 
अन्दर से ही परमात्मा ही सभी जन्मों के कारण हूँ। प्रकृति के सभी 
विकार जब महाप्रलय में लीन होते हँ तब सुप्तवासना के कारण जीवाख्या 
शक्तियाँ परमात्मा में लीन होती हैं। सृष्टि के समय ये परमात्मलीन 
शक्तियाँ विकारिणी प्रकृति के प्रति आसक्त होकर क्षुभितवासना होकर 
सोपाधिकावस्था को प्राप्त होती हैं और जीव के रूप में जन्मग्रहण कर चारों 
और घमती हैं । 

माया का कार्य है केवल जीव-विमोहन--जीव में स्वरूप-विस्मति 
उत्पन्न करना । गीता में भी कहा गया है, अज्ञान के द्वारा ही ज्ञान आवृत 
होता है, उसीसे सारे जीव मोह को प्राप्त होते हैं । इस जीव-विमोहन 
कार्य के लिए माया खुद ही विलज्जमाना है, उसका यह जीवविमोहन कार्य 
भगवान्‌ को अच्छा नहीं लगता, इस बात को समझ कर और मेरे 
'सभी कपटाचारों को भगवान्‌ जानते हैं इस बात को जानकर ही मानों यह 
माया भगवान की नजरों के सामने रहने में लज्जित होती है। केवल 
अविवेकी जन ही इस माया के अ्रधीन होकर दुःख भोग करते हूँ। 
इसलिए जीव की ईइवर-प्रपत्ति हीं इस माया के हाथों से छुटकारा पाने 
का एकमात्र उपाय है। 
यह जीवशक्ति मायाशक्ति के संस्पर्श में आकर माया के द्वारा अभि- 
भूत हो जाती है सही में, लेकिन जीवशक्ति और मायाशंक्ति स्वरूप में 
विभिन्न हैं; क्योंकि जीवशक्ति चैतन्य-स्वभांवां है, मायाशर्वित जड़स्वभावा | 


(१) बिलज्जमानया. ग्रस्य, स्थातुमीक्षापथेष्मुया।। . ,,, 
बिमोहिंता; विक॒त्थन्ते,, म॒माह॒र्मिति द्ुर्धिय;,)। भागवत, २॥३॥ ३३ 
१३ 


( १६४ ) 


नित्य अणुस्वभाव जीव चिन्मय परमात्मा का रश्मिस्थानीय चित्‌- 
कण है। इसीलिए जीवशक्ति को बहुधा चिच्छक्ति भी कहते हैं। मगर यह 
चिच्छक्ति भगवान्‌ की स्वरूपभूता चिच्छकति नहीं है, यह शक्ति जड़- 
शक्ति नहीं है--चेतन शक्ति है--इस साधारण श्र्थ में ही इसे चिच्छक्ति 
कहते हैं। वास्तव में अ्रणुस्वभाव जीव भगवान्‌ का ही श्रंश है सही में, 
मगर शुद्धस्वरूप में अवस्थित स्वरूपशक्ति श्रीकृष्ण का अंश नहीं है, 
जीवशक्तियुक्त कृष्ण का ही अंश है।' प्रइन हो सकता है कि पूर्ण 
भगवान कृष्ण केवल मात्र स्वरूपशक्ति-युक्त होकर शुद्ध रूप में अवस्थान 
करते हैं, तो उनसे जीवशक्ति का किसी प्रकार का सम्पर्क किस प्रकार से 
संभव हो सकता है? इसके उत्तर में हम परमात्मसंदर्भ में देखते हैं कि, 
सभी तत्त्वों में एक परस्पर अनुप्रवेश' है। शक्तिमान्‌ परमात्मा के श्रन्दर 
भी जीवशक्ति ने अनुप्रवेश किया है और इस भअनुप्रवेश के कारण ही भग- 
वान्‌ भी जीवशक्ति में युक्त रहते हैं। 

अब हम भगवान्‌ की स्वरूपशक्ति के बारे में विचार करेंगे। इस 
स्वरूप-शक्ति के साथ विचित्र लीलाविलास में ही भगवान्‌ की ऐवर्य 
और माधुये में पूर्णता है। भगवान्‌ शब्द से वीयें, यशः आदि जिन छः 
गूणों का बोध होता है ये षडगुण स्वरूप-शक्ति के ही भिन्न-भिन्न विकास 
मात्र हैं। स्वरूप-शक्ति का विकास होने के कारण ये षड़गुण भगवान में 
किसी प्रकार से आरोपित गृण नहीं है, इनसे भगवान्‌ का नित्य' समवाय- 
सम्बन्ध है। एक श्रथ में शक्तिमात्र ही माया है। जिसके द्वारा परिमाण 
किया जाता है (मीयते अ्रनया इति माया)--अ्रर्थात्‌ जिसके द्वारा भगवान्‌ 
भगवद्गूप में परिमित, अनुभूत या लक्षित होते हैं वही उनकी मांया है। 
अतएव उसी श्रर्थ में स्वरूप-शक्ति भी भगवान्‌ की माया है। इसीलिए 
कहा गया है, मायाख्या स्वरूपभूता नित्यशक्ति से युक्त होने के 


कारण सनातन विष्णु को भी मायामय कहते हैं ।”' स्वरूपशक्ति उनकी 


(१) जीवदक्तिविशिष्टस्येव तव जीवों5शः, न तु शुद्धस्येति गमयति । 


जीवस्यतच्छक्तिरूपत्वेनंवांशत्वमित्येतद धंजयति ।। 
परमात्म-सन्दर्भ, ३६ 


(२) सर्वेषामेव तत्त्वानां परस्परानुप्रवेशविवक्षयक्यं प्रतीयत इत्येवं 
शक्तिसति परमात्मनि जीवाखुयशक्त्यनुप्रवेशविवक्षयेव तयोरेक्यपक्षे 
हेतुरित्यभिप्रेति । परमात्म-सन्दर्भ, ३४ 

(३) भगवत्‌-संदर्भ में उद्धृत चतुर्वेदशिखा' नाम्नो भ्रुति। “महा- 

संहिता में कहा गया है---भझात्सममाया तदिच्छा स्यात्‌'। 





४ 
| 
४ 
; 
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( १९५४ ) 


आत्ममाया . है। भगवान्‌ की आत्ममाया का तात्पयें है भगवदिच्छा । इस 
इच्छा के अन्दर ज्ञान और क्रिया इन दोनों ही वृत्तियों के होने के कारण 
आत्ममाया भी ज्ञान और क्रिया इन दोनों वृत्तियों के द्वारा ही उपलक्षित 
है। यह आत्ममाया या स्वरूप-शक्ति ही भगवान्‌ की चिच्छक्ति' है। 


गृणमयी माया-प्रकरति के उसपार अवस्थित विशुद्ध भगवत्तत्त्व में स्वरूप- 
शक्ति की वृत्ति के अलावा दूसरी कोई दाक््ति-वृत्ति नहीं है। इस स्वरूप- 
राक्ति की वृत्ति गणना करते हुए हम पहले देखते हैं कि, भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
सच्चिदानन्द स्वरूप हैं; तो भगवान्‌ को पूर्ण-स्वरूप में तीन धर्म मिलें-- 
सत्‌, चित्‌ और आनन्द । भगवतृ-स्वरूप के इन तीन धर्मों का अवलम्बन फरके 
भगवान्‌ की स्वरूप-शक्ति भी त्रिधा हुई--संधिनी, संवित्‌ और ह्लादिनी। 
हम ऊपर विष्णु-पुराण का एक इलोक उद्धृत कर आए हैं; वहाँ कहा 
गया है-- 
ह्वादिती सन्धिनी संवित्‌ त्वग्येका सर्वेसंस्थितो। 
ह्वाद-तापकरी-सिश्वा त्वथि नो गुणवर्जिते ॥ 
१॥१२१६६ 
“सबकी संस्थितिरूप तुमसें क्वादिनी, संधिनी और संवित्‌ ने एकरूप 
धारण किया है, ह्वादकरी, तापकरी और मिश्रा शक्तियाँ गुणवाजित तुममें नहीं 
हैं ।” यहाँ ह्लादकरी शक्ति का अर्थ है मनःप्रसादोत््या सात्विकी--अ्र्थात्‌ 
सत्त्वगगुणात्मिका शक्ति, तापकरी का अर्थ है विषयवियोगादिषु तापकरी', 
ग्र्थात्‌ तामसी शक्ति, और मिश्रा का अर्थ है तदुभयामिश्रा विजयजन्या 
राजसी । गुणवर्जित भगवान्‌ में इन सारी गृणमयी शक्तियों का कोई स्पशे 
नहीं है, केवल उनके स्वरूप के सत, चित्‌ु और आननन्‍्दांश का अवलम्बन 
करके संधिनी, संवित्‌ और ह्लादिनी शक्तियाँ हैं। संधिनी शक्ति है सतता-- 
अर्थात्‌ सत्ताकरी, संवित्‌ है विद्याशक्ति', और ह्लादिनी है आह्लादकरी । 
इनमें 'हक्वादिनी वह शक्ति है जिसके द्वारा भगवान्‌ स्वयं हक्लादकरूप होकर 
भी आह्लादित होते हैं और दूसरों को आह्लादित करते हैं। उसी तरह 
स्वयं सत्तारूप होकर भी भगवान्‌ जिसके द्वारा सत्ता धारण करते हैं और 
धारण कराते हैं, वही सर्वदेशकाल द्रव्यादि प्राप्तिकरी' संधिनी है, और 
स्वयं ज्ञानहप होकर भी भगवान्‌ जिसके द्वारा खुद जानते हैं और दूसरों 
को जनाते हैं--वही संवित्‌-शक्ति है। इसके भीतर फिर उत्तरोत्तर गृणो- 
त्कर्ष द्वारा संधिनी, संवित्‌ ,क्वादिनी--इस क्रम से ही शक्तियों को जानना 
होगा; तीनों शक्तियों में गुणोत्कर्ष में संधिनी से संवित्‌ प्रधाना है--क्योंकि सत्ता 
के एक परम उत्कर्ष के द्वारा ही संवित्‌ को पाया जाता है। फिर इस 
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संवित्‌ के चरम उत्कर्ष के द्वारा ही विशुद्ध आनन्दानुभति होती है; अतएव 
गणोत्कर्ष में ह्लादिनी शक्ति ही तीनों शक्त्तियों में श्रेष्ठ है। 


भगवान्‌ की इस स्वरूपभूता मूल शक्ति के अन्दर एक स्वप्रकाश- 
तालक्षणवृत्ति विशेष है; उस स्वप्रकाशतालक्षणवृत्तिविशेष के द्वारा जब 
भगवान्‌ के' स्वरूप का या' स्वरूपशक्ति का विशिष्ट शआविर्भाव होता है तो 
उसी को विशुद्धसत्त्तः कहते हैं। स्वप्रकाशतालक्षण' स्वरूपशक्ति के वृत्ति- 
विशेष को ही सत्त्व' कहते हैं (पत्र सत्त्वशब्देन' स्वप्रकाशतालक्षण स्वरूप- 
दक्तिवृत्तिविशेष उच्यते), त्रिगुणात्मिका माया के स्पर्शाभाव के कारण 
ही (श्रर्थात्‌ प्राकृत सत्त्व रज तम के स्पर्शाभाव' के हेतु) यह विशुद्ध सत्त्व 
है। यह विशुद्धसत्त्व सत्तामात्र नहीं है, विशुद्धसत्त्व का प्रकाश' सम्पूर्णरूप 
से' अन्यनिरपेक्ष है। श्रतएव भगवान्‌ के' स्वप्रकाश ज्ञापन-ज्ञानवृत्तिप्रयुक्त 
यह्‌ संवित्‌ है। इस विशुद्ध सत्त्व में जब संधिनी-अंश प्रधान होता है तब 
यह आधार-शक्ति” नाम ग्रहण करती है। संविद्‌-अंश प्रधान होने पर 
यह आभआत्मविद्या' होती है और ह्लादिती-सारांश प्रधान होने पर यह 'गुद्या- 
विद्या होतों है; और अगर विशुद्धसत्त्व में एक ही साथ इश्न तीनों शक्तियों 
की प्रधानता होती है तो भगवान्‌ की मूर्ति” होती है। पूर्वोल्लिखित 
आधार-शक्ति' के ।रा ही भगवान्‌ का धाम प्रकाश पाता है, और पूर्वोक्‍्त 
मूर्ति के द्वारा ही (श्रर्थात्‌ विशुद्ध सत्त्व में युगपत्‌ शक्तित्रय की 
प्रधानता के ॥रा ही) श्रीविग्नह प्रकाश पाता है, विशुद्धसत्त्व ही वसुदेव' 
है, इस वसुदेव से उत्पन्न श्रीविग्नट ही वासुदेव” हैं। श्री भगवान्‌ 
के ही शकक्‍्त्यंश की श्रकाश होने के कारण पुराण में मर्ति को धर्मपत्नी 
के तौर पर वर्णन किया गया है, इस विशुद्धसत्त्व के अन्दर ह्वादिनी श्रादि 
की प्रधानता के द्वारा ही श्री आदि का प्रादुर्भाव समझता होगा | ये श्री 
आदि भगवान्‌ की सम्पदु-रूपिणी हैं। अमते शक्तिमात्र के रूप में उनकी 
भगवद्‌ विग्नह आदि के साथ ऐंकात्म में स्थिति है, और सम्पतः झादि की 
अधिष्ठात्री के रूप में मूर्ते ये देवियाँ भगवान के आवरण के रूप में अव- 
स्थान करती हैं.। एवंभता अनन्तवत्तिकाया स्वरूप-शक्ति ही भगवद्धामांश- 
वर्तिनी ,लक्ष्मी, हूं । लक्ष्मी का विष्णु से स्वरूप, में अभेदत्व की बात ,सभीः 
पुराणों में कही गई है; लक्ष्मी और परमेश्वर , का; पति-पत्नी के .रूप. में 
जो, वर्णन, है वह उपचारत: ;भेदकथुनेच्छा' से ही किया गया है। वास्तव में 
एक, ही स्वरूपहाक्तित्व और दझक्तिमत्व इन. दो रूपों में .विश्ज़ करता. है, 
इसमें शक्ति जिसकी, स्वूपभूता. है, .वही,. शक्तिमत्व, प्रश्नानता. ,ढाहा भ्रग> 


. वान्‌ है, बही स्वरूप शक्तित्वःप्राधान्य, में, विराज़्मान होते .पर. लक्ष्मी-संज्ना 
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प्राप्त होती है। तो लक्ष्मी भगवान्‌ की समग्र शक्ति की विग्रह हैं। 
यह लक्ष्मी अनन्त-स्ववृत्तिभेद से अनन्ता हैं। पुराणादि में श्री, पुष्टि, गिर, 
कान्ति, कौति, तुष्ट आदि जिन विविध विष्णु-श'क्तयों का उल्लेख पाते 
हैं वे एक ही स्वरूपशक्ति का भेद मात्र हैं। प्रथ म प्रवृत्ति-प्राश्रयरूपा भग- 
वान्‌ की स्वरूपभूता अंतरंगा महाशक्तित ही महालक्ष्मी हैं। श्री--आभ्रादि 
उसी महालक्ष्मी की ही विभिन्न वृत्तिर्पा हें। भगवान्‌ की शक्ति जिस तरह 
साधारण तौर से अप्राकृत और प्राकृत भेद के कारण दो प्रकार की है-- 
श्री-आदि शक्ति का भी उसी प्रकार अप्राकृत और प्राकृत भेद के कारण 
दो रूप हैं। जैसे श्री महालक्ष्मी के अंश के रूप में भागवती सम्पत्‌ हु और 
दूसरी ओर प्राकृत के रूप में जगती सम्पत्‌' हैं। इसी प्रकार 'इला', 
लीला' रूपिणी भी हैं और भू! रूपिणी भी । इसी प्रकार महालक्ष्मी 
के अन्तर्गत जो भेदशक्ति है वह विद्यारूपिणी है--यह बोध-कारण' ,है और 
यह संवित्‌ शक्ति की ही वृत्तिविशेष है। अप्राकृत मातृभावादि जो प्रेमा- 
नन्द-वृत्तियाँ हैं उनके अन्दर भगवान्‌ के विभुत्वादि की विस्मृति के कारण 
एक भेदबोध की प्रतीति है--यह वही विद्यारूपिणी' भेद है; और प्राकृत 
में यही भेदशक्ति अ्रविद्या के रूप में अभिव्यक्त होती है, यही संसारियों के 
स्व-स्वरूप-विस्मृति-आदि के हेतुरूप आवरणात्मक वृत्तिविशेष है । इसी 
महालक्ष्मी के संधिनी, संवित्‌ और 'ह्लादिती तीन भेद हैं। भक्ति की आधार- 
शक्तिरूपा मूर्ति, विमला, जया, योगा, प्रह्ली, ईशाना आदि को उसी महा 
लक्ष्मी का ही अंशविशेष समझना होगा । इनमें संधित्ती' हैं सत्ता, जया 
उत्कर्षिणीशक्ति, योगा है सर्वाधिकारिता-शक्ति की हेतु । इनका जिस तरह 
अप्राकृत रूप और वृत्ति है, उसी तरह प्राकृतः रूप और वृत्ति भी है। 
श्रीमगवान्‌ की यह स्वरूप-शक्ति दो प्रकार से प्रकट होती है, एक 
अपने स्वरूप में और दूसरी अपने स्वरूप-विभव में । हमने देखा है कि 
भगवान्‌ की स्वरूपशक्ति के अन्दर स्वप्रकाशतालक्षण वृत्तिविशेष है, 
वही विलुद्धसत््व है। इसी विशुद्धसत््व से ही पूर्ण भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
धाम, परिकर, सेवकादिरूप वैभव का विस्तार होता है। लीला-पाषेंदगण 
भी उनके इस स्वरूप वेभव के अन्तर्गत हैं; अपने उसी वैभव के साथ ही 
रसमय श्रीकृष्ण की लीला-बैचित्रय होता है। इस वैभव में प्रथम है 


.. (१) अ्रय्कमेव स्वरूप दशक्तित्वेन दक्तिमत्वेन॒ च विराजतीति यस्य 


दक्तेः- स्वरूपभूतत्व॑ निरूपित॑ तच्छक्तिमत्त्व-प्राधान्येन विराजमान भगवत्‌- 
संज्ञामाप्नोति । तच्च व्याख्यातं तदेव च इत्तित्व-प्राधान्यंत विराजमान 


लक्ष्मी-संज्ञासाप्नोतीति । . ““-भगवत्‌-सन्दर्भ । 
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धामतत्त्वा। भगवान्‌ और उनका धाम दोनों एक हैं; क्योंकि वैकुण्ठादि धाम 
उनके स्वरूप के ही शुद्ध सत्त्वमय विस्तार हैं। त्रिगुणात्मिका प्रकृति के परे 
विरजा नाम को एक नदी प्रवाहित होती है। सत्त्व, रत और तम इन 
प्राकृतगणों से रज था तम के विगत होने के कारण यह विरजा नदी 


है। इस विरजा के उस पार परध्योम है, इस परव्योम में ही विशुद्ध 


सत्त्वमय वेकुण्ठादि का अवस्थान है। इस धाम में गृह-प्रासाद, वन, उपवन- 
तरुलता, फलफूल, पशु-पक्षी सब कुछ हैं । वे सभी भ्रप्राकृत दिव्यरूप में 
अवस्थान कर रहे हैं। भगवान्‌ का आविर्भावमात्र ही जिस प्रकार उनका 
जन्म है, उसी प्रकार वैकुठ की' कल्पना और वैक्‌ठ का आविर्भाव मात्र 
प्राकृतवत्‌ कृत्रिम नहीं है । इसीलिए भगवान्‌ जिस प्रकार नित्य हैं, उसी प्रकार 
भगवद-धाम भी नित्य है। वहाँ के पार्षद, परिकर, सेवक-भकक्‍त सभी 
नित्य हैं, वहाँ की लीला भी इसीलिए नित्य है। ये नित्यभक्त पा्षंद्गण 
इसीलिए भगवत्‌-सदृश और कालातीत हैं। ये धाम और सेवक पार्षदादि 
सभी स्वरूपान्त:पाती होने पर भी एक भेदलक्षणा वृत्ति का आश्रय करके 
विभिन्नख्पों में प्रकाशित होते हैं। ये विभिन्न प्रकार के श्रीभगवान्‌ 
के ही प्रकाश-विशेष-वैत्रित््य प्रकट करने के लिए हैं। 


इस धाम के बारे में वैष्णवगणों में अ्रनेक विस्तृत विवरण हैं। हम 
संक्षेप में कह सकते हैं कि, वैक्‌ ठादि धामों में सर्वोच्च धाम है गोलोक; 
इसी गोलोक से ही गोकुल बना है। इस सर्वोच्च धाम में ही द्विभुजमुरली- 
धारी गोपवेश में श्रीकृष्ण की नित्य लीला होती है। जिस प्रकार श्रीकृष्ण 
के शरीर और लीला के अप्रकटत्व और प्रकटत्व हैं, उसी प्रकार उनके 
धाम के भी अप्रकटत्व और प्रकटत्व हैं। अप्रकट गोलोक या गोकुल और 
प्रकट गोलोक या गोकुल स्वरूपत: एक ही हैं। श्रीकृष्ण की अनन्त 
अचिन्त्य शक्ति के द्वारा युगपत्‌ यह प्रकट और ग्रप्रकट धाम और लीला विस्तारित 
होते है। श्रीकृष्ण की लीला-विचित्रता के अनुसार इस कृष्णलोक 
के भी त्रिधा प्रकाश हँ--द्वारका, मथुरा और वृन्दावन; तीनों धामों म 
श्रीभगवान्‌ की लीला भी तीन प्रकार की है, परिकरादि भी तीन प्रकार 
के हैं। प्रकट धाम में जिस प्रकार यमुनादि नदियां, क्‌ ज-निकुझ्ज, कदम्ब- 
अशोक, गोप-गोपी, धेनु-वत्स, शुकसारी आदि हैं, अप्रकट धाम में भी 
इसी प्रकार सब कुछ है; एक दूसरे का 'प्रकाशविशेष' मात्र है। द्वारका- 
मथुरा में यादवगण ही कृष्ण के लीला-परिकर हैं, और सर्वोत्तम वुन्दावन- 
लीला में गोप-गोपीगण ही कृष्ण के नित्य-परिकर हैं। श्रीकृष्ण की भांति 
ये गोपगोपीगणों के भी प्रकट-अप्रकट वपु हैं। 
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स्वरूप में भगवान्‌ 'रसमय' हैं; उनकी यह रसमयता श्रुति आदि में 
परिगीत हुई है। भगवान्‌ की इस रसमयता का कारण है उनकी स्वरूप- 
शक्ति के अन्दर की श्रेष्ठ ह्लवादिनी-शक्ति । हमने पहले ही देखा है कि, 
इस ह्वादिनी-शक्ति के दो काम हैं। एक है ह्लादस्वरूप भगवान्‌ को ही 
आह्वादित करना, दूसरा है, दूसरों को क्वाद दान करना । तो इस ह्लादिनी 
शक्ति का जीव-कोटि और भगवान्‌ कोटि दोनों में ही प्रवेश है। भगवत्‌ 
कोटि में अवस्थित क्वादिनी भगवान्‌ को विचित्र लीलारस के दान के द्वारा 
रसमय कर रही है, और जीव कोटि में प्रवेश करके वह ह्वादिनी पवित्र 
भक्‍त के हृदय में श्राविभूत होकर विशुद्धतम आनन्द का विधान कर रही 
है । यह भगवन्मुख जीवगत विशुद्ध आनन्द ही भक्ति है। भक्‍त का जो 
भक्ति-जनित आनन्द है और भगवान्‌ का जो लीला-जनित आनन्द है--- 
ये दोनों एक ही शक्ति की ही दो कोटियों के दो व्यापार हैं। भगवान्‌ 
में ह्वादिनी रसरूपिणी है--भक्‍त-हृदय में ह्वादिनी भक्ति-रूपिणी है। 
स्वरूपशक्ति की सारभूता यह जो ह्लादिनी-शक्ति है उसी की सारघन 
मृत्ति हैं राध्षा--नित्य प्रेमस्वरूप की ही नित्य प्रेम-स्वछूपिणी । इसीलिए 
राधा केवल प्रेमरूपिणी नहीं हैं, राधा ही नित्य प्रेमदात्री हैं। पूर्ण भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण में राधा अनन्त ह्लादिनीशक्ति के रूप में अ्रवस्थान करती हैं। 
लेकिन उसी अनन्त ह्वादिनी-शक्ति का कणमात्र नित्य अणुस्भभाव चितकण 
जीवके भीतर गिरकर उसे प्रेमभकति से आप्लुत कर रखता है, इसीलिए 
राधा भगवान्‌ की प्रेमकल्पलता हैं और भक्‍त की भी प्रेमकल्पतरु हैं ।' 

हम पहले देख आए हैं कि, श्रीभगवान्‌ की समग्र स्वरूपशक्ति का 
साधारण नाम लक्ष्मी या महालक्ष्मी है। यह लक्ष्मी भगवान्‌ के ऐड्वर्य, 
कारुण्य, माधुर्य आदि सभी शक्तियों की आधारभूता हैं। लेकिन हम 
भगवान्‌ की सारी शक्तियों में ह्वादिनी-शक्ति की श्रेष्ठता देख आए हैं। 


इसीलिए ह्वादिनी का घनीभूत विग्रह राधिका ही क्रृष्णशक्ति के रूप में 


(१) तुलनोय-- कृष्णके आह्वादे ताते नाम छादिनी । 
सेइ दशक्तिद्वारे सुख आस्वादे आपनि ॥ 
सुखरूप कृष्ण करे सुख आस्वादन । 
भकक्‍तगण सुख दिते ह्वादिनी कारण ॥ 
| चरितामुत (सध्य ८स) 
और भी--- छ्वादिनी कराय कृष्ण आनन्दास्वादन । 
हक्वादिनी द्वाराय करे भक्‍तेर पोषण । 
वही, (श्रादि, ४ थे) 
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श्रेष्ठ हैं। एक दृष्टि में राधिका और दूसरी ब्रजवधुएं सभी लक्ष्मी या 
लक्ष्मी का अंश हैं । वृन्दावन में लक्ष्मी की परिणति राधिका तथा दूसरी ब्रज- 


»गोंपियों के' रूप में हुई है। लेकिन दूसरी दृष्टि में लक्ष्मी से ब्रजवधएं 


विशेष करके राधिका ही श्रेष्ठ हैं। ह्वादिती-शक्ति ही क्ृष्ण की सारी 
शक्तियों में सारभूता शक्ति है। सारी शक्तियों की सारभूता होने के कारण 
इसमें ऐश्वर्यं, कारुण्य सब कुछ है मगर माधुर्य में ही इसकी चरम! स्फूर्ति 
है। जिस प्रकार पायसादि दूध से बनने पर भी उससे श्रेष्ठ हैं, ठीक' उसी 
प्रकार राधिका लक्ष्मी-शक्ति के सारांश का धनीभूत विग्रह, होने के कारण 
लक्ष्मी से श्रेष्ठ हैं। इसीलिए कृष्णधाम गोलोक' में लक्ष्मी की प्रतिमूर्ति 
रुक्मिणी का अ्रवस्थान केवल द्वारका-मथुरा में ही है, सर्वोत्तम धाम ब्रज- 
भमि या वृन्दावन में गोपियों के साथ केवल राधा ही वास करती हैं। 

कृष्ण की आठों महिषियों में भी स्वरूपशक्ति है। वे स्वरूपभूत 
विभिन्न शक्तियों की विग्नह हैं। इनमें रुक्मिणी भगवान्‌ के एकान्त अनु- 
रूपत्व के हेतु स्वयं लक्ष्मी हैँ। सत्यभामा भूशक्ति या अन्य मतानुसार 
उनकी प्रेमशक्ति-प्रचुर भूशक्तित्व' हैं । श्रीयमुना क्षपा-शक्ति-रूपत्व हैं, 
इत्यादि । वृन्दावन में सभी ब्रजदेवियाँ भगवान्‌ की स्वरूपशक्ति-प्रादुर्भाव- 
रूपा हैं। अतएवं वे सभी वृन्दावन-लक्ष्मी' हैं। गोपाल तापनी' में गोपियों 
को आविद्याकला प्रेरक कहा गया है। ओआ' का गर्थ है 'सम्यक', विद्या 
परम प्रेमरूपा है, उनकी कला उनकी वृत्तिरूपा है, उसके प्रेरक श्रर्थ में 
तत्तत्‌ क्रियाओं: में प्रवतेक हैं । ह्लादिनी ही गुह्यविद्या है, इस ह्वादिनी की 
रहस्य लीला में प्रवर्तक हैं ब्रजवधुएं । ये सभी नित्यसिद्धा हैं। ज्लञादिनी 
की साखृत्तिविशेष है प्रेम, उसी प्रेमरस के ही सारविशेष ने इन ब्रज- 
देवियों में प्रधानता पाई है, इसीलिए इन ब्रजदेवियों का महत्त्व है।' 
ब्रजदेवियां आनन्दचिन्मवरसप्रतिभाविता' हैं। इस प्रेमप्राचुर्य के प्रकाशहेतु 
श्रीभगवान्‌ का भी' इसमें परमोल्लास का प्रकाश होता है, उसी परमोल्लास 
के द्वारा ही श्रीभगवान्‌ में रमणेच्छा उत्पन्न होती है। 

ऐसी परममधुरप्रेमवृत्तिमयी' ब्रजगोपियों में राधिका प्रेम सारांशोद्रेक- 
मयी हैं। अ्रतएव इसी राधिका में ही प्रेमोत्कर्षपराकाष्ठा” है। ऐश्वर्यादि 
दूसरी शक्तियां इस प्रेमवैशिष्टथ का ही अनुगमन करती हैं, इसीलिए 


श्रीवृन्दावन में श्रीराधिका में ही स्वयं लक्ष्मीत्व है। धामों में जिस प्रकार 


(१) श्रीकृष्ण- सन्दर्भ । 
(२) आसां मात््वन्तु ह्वादितोसारवृत्तिविशेषप्रेमरससा रविशेष-प्राधान्यात्‌ । 


! ये वही 
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व॒न्दावनधाम ही सर्वोच्च और सर्वोत्तम है, भगवद्‌-रूप का भी जिस प्रकार 
क्ृःणरूप , में वृन्दावन में ही सर्वपूर्णव और सर्वश्रेष्ठत्व है--भगवत्‌-शक्ति 
के रूप में उसी प्रकार श्रीराधा का ही संवंश्रेष्ठव है। वृन्दावन में 
श्रीकृष्ण भी जिस प्रकार एक परमतत्त्वमात्र नहीं हैं, उनके दिव्यवपु सौन्दर्य, 
माधुर्यादि गुण जिस प्रकार सत्य और नित्य हैं, श्रीराधा भी उसी प्रकार 
एक दक्तितत्त्व मात्र नहीं हैं, वे भी सत्य और नित्य-विग्रहवती हैं। प्रेम- 
पराकाष्ठा में मिलित यह जो भ्रप्राकृत व॒ुन्दावन-धाम का युगलरूप है वही 
भक्तों के लिए आराध्यतम वस्तु है। इस' वृन्दावन में श्रीकृष्ण और राधा 
नित्य-किश।र-किशोरी हैं, नित्य-किशोर-किशोरी की यह नित्य-प्रेमलीला ही 
एकमात्र आस्वाद्या है। कहा जा सकता है कि, दोनों एक होकर भी लीला 
के बहाने दो हँ--अमभेद में ही भेद हैं। अचित्य शक्ति के बलसे ही इस 
अभेद में लीला विलास से भेद है, यही अ्रचित्य भेदाभेद है। 

हमने देखा कि क्रृष्ण की जो पृर्णरसस्वरूपता है वही उनकी ह्वादिनी- 
शक्ति के सहारे दूसरे के अन्दर प्रेम-भक्ति के रूप में संचारित होती 
है। जिसके अन्दर इस हक्लदिनी का जितना संचार होता है वह उतना ही 
भक्‍त होता है। राधिका स्वयं पूर्णह्नादिनीरूपा हैं, अतएवं राधिका में ही 
प्रेममक्ति की अप्रकाश-पराकाष्ठा दिखाई पड़ती है, और इसीलिए राधिका 
कृष्ण की सर्वश्रेष्ठ भक्त हैँ। हमने पहले यह भी देखा है कि ह्वादिनी- 
शक्ति संवितू-शक्ति का ही चरमोत्कर्ष है। इसलिए क्ृष्णप्रेम चिद्वस्तु है 
यह चिदानन्द-स्वरूप है। कृष्ण और उनके भक्त में जो प्रेम है उसमें 
भिन्न-भिन्न भेद या तारतम्य हैं। कृष्णेंद्रिय-प्रीति-इच्छा ही प्रेम है | यह 
प्रीति. भक्त के .चित्त में नाना क्ियाश्रों के रूप में अपने को प्रकट करती है; 
चित्त को उल्लसित करने में, ममताबोध से युक्त करने में, आश्वस्त करने 
में, प्रियत्व के अतिशयत्व के कारण छरूठने में , द्रव करने में, स्वविषय के 
प्रति प्रत्यभिलाषातिशय के' द्वारा युक्त करके प्रतिक्षण स्वविषय को नव- 
नवत्व द्वारा अनुभव कराने में, असमोध्व चमत्कार के द्वारा उन्मत्त करने 
में । उल्लास की मात्राधिक्य-व्यंजिका जो प्रीति है उसीका नाम है 'रति';* 
इस रति से एकमात्र प्रेमास्पद के प्रति ही तात्ययंबोध और दूसरे सभी 


(१) पभ्रीतिः खल भकक्‍तचित्तमल्लासयथति समतया योजयति विद्शंभ- 
यति. प्रियत्वातिशयेनाशिमानयति द्रावयति स्वविषय प्रत्यभिलाषातिशथेन 
योजयति प्रतिक्षणसेव स्वविषयं नवनवत्वेनानभावयति. श्रसमोध्वंचसत्कारेणो- 
न्मादयति । क्‍ | 

(२) तत्नोल्लासमात्राधिक्यव्यञ्जिका प्रीतिः रतिः। वही । 


( २०२ ) 


विषयों के प्रति तुच्छत्वबोध उत्पन्न होता है, ममताबोध के आतिशय्य के 
आविर्भाव से समुद्ध जो प्रीति है वही प्रेम! कहलाती है। इस प्रेम का 
आविर्भाव होने से तत्प्रीतिभंग के हेतु-समूह उसके उद्यम या . स्वरूप को 
फिर बाधा नहीं दे. सकते; अर्थात्‌ तब संसार में कोई भी बाधाविध्न इस 
प्रीति के पथ को रुद्ध नहीं कर सकता है। विस्रम्भातिशयात्मक प्रेम 
ही प्रणय' है ।' इस प्रणय के उदय होने पर संभ्रमादि योग्यता में भी 
तदभाव होता है । प्रियत्वातिशयाभिमान के द्वारा कौटिल्याभासपूर्वक भाव- 
वैचित्री का दान करके जो प्रणय होता है वही मान” है।' अब हम देखते 
हैं कि प्रियता की अतिशयता के हेतु अभिमान आया है, इस अभिमान के 
द्वारा प्रणय में कौटिल्य या वक्ता (वाम्यता) आई है; यही कौटिल्य भाव- 
वैचित्री प्रदान करता है। 


मान उत्पन्न होने पर स्वयं भगवान्‌ भी उसके प्रणय-क्रोध से भय पाते हैं । 
जो प्रेम चित्त को अतिशय द्रवित करता है वही स्नेह है। इस स्नेह के 
संजात होने पर प्रिय के संबंध-आभास से ही महावाष्पादि-विकार, प्रिय- 
दर्शनादि से अतृप्ति, प्रिय की परमसामर्थ्य के होते हुए भी उसकी किसी 
अनिदिष्ट अ्रनिष्ट की आशंका आदि का उदय होता है । अ्तिशय अ्भिलाषात्मक 
स्नेह ही राग! में परिणत होता है,' चित्त में इस राग के संजात होने पर 
क्षणिक विरह से भी श्रत्यन्त अ्रसहिष्णुता दिखाई देती है, प्रिय से परम 
दुःख भी सुख प्रतीत होता है--उसके वियोग से सब कुछ विपरीत हो 
जाता है। इस राग में राग के विषय को (श्र्थात्‌ प्रेमास्पद को) जो 
प्रतिक्षण नए-नए प्रकार से अनुभूत कराता है, खुद भी प्रतिक्षण नए नए 
रूप धारण करता है--वही अनुराग है ।' इस अनुराग के संचारित होने 
पर परस्पर वशीभाव की अतिशयता होती है, प्रेमवैचित्त्य (प्रिय के निकट 
रहने पर भी विरहानुभूति), प्रिय-सम्बन्धी श्रन्यान्य प्राणिरूपों में भी 
जन्मने की आकांक्षा, विप्रलंभ में विस्फूर्ति आदि का उदय होता है। यह 


(१) ममतातिशयावि्भावेन समृद्धा प्रीतिः प्रेमा । वही 

(२) विश्रम्भातिशयात्मकः प्रेमा प्रणयः | वही । 

(३) प्रियत्वातिशयाभिमानेन कौटिल्याभासपुर्वक्षाववचित्रीं दधत्‌ प्रणयो 
भानः ।--वही । 

(४) चेतोद्गरवातिदयात्मकः प्रेम स्नेह: ।-वही 

(५) स्नेह एवाभिलाषातिशयात्मको रागः-।-वही 

(६) स एवं रागेध्नुक्षणं स्वविषयं नवनवत्वेनानुभावयन्‌ स्वयं -. 
तवनवोभवश्ननुराग: ।-वही 
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अनुराग ही असमोध्वंचमत्कार के द्वारा उनन्‍्मादक होने पर महाभाव रूप 
में परिणत होता है।' यह महाभाव ही राधिका का स्वरूप है। भक्त के 
तौर पर अगर हम विचार करें तो कहा जा सकता है प्रेम-निर्यास- 
रूप में महाभाव की पराकाष्ठा भी एकमात्र राधिका के अलावा और 
किसी के लिए संभव नहीं है। इसीलिए श्रीराधिका प्रेमपराकाष्ठा- 
रूपिणी हैं। श्रीकृष्ण की पटरानियों के लिए महाभाव-उन्मुख अनुराग 
तक ही प्रेम की अन्तिम सीमा है, इसके' बाद उनका कोई अधिकार नहीं है, 
इसके बाद ही गोपियों के प्रेम का वृन्दावन है--इस प्रेम-वृन्दावन की 
वृन्दावनेश्वरी हैं राधिका--ब्रज की गोपियों को महाभाव का अधिकार 
है, लेकिन इस महाभाव का जो पराकाष्ठा रूप अधिरूढ़-महाभाव' हैं 
वह एक मात्र राधिका के अलावा और किसी के लिए संभव 
नहीं है। 
गुणान्तर के उत्कर्ष के तारतम्य के द्वारा प्रीति में जो तारतम्य और 

भेद होता है वह दो प्रकार का है; एक, भक्त के चित्त के संस्कार के द्वारा, 
और दूसरा भगवान्‌ सम्बन्धी अ्भिमान विशेष के द्वारा । ऊपर हमने प्रेम' के' 
घनिष्ट से घनिष्टतम अवस्था की जो क्रमपरिणति देखी वह चित्त-संस्कार 
द्वारा सम्बन्धित प्रेमोत्कष का तारतम्य है। तदभिमान के वह प्रीति का 
जो तारतम्य है उसका अवलम्बन करके ही वैष्णवों के शान्त, दास्य, सख्य, 
वात्सल्य और मधुर ये पांच रसतत्व हैं। इन पांच रसों में भी पूर्व 
पूर्व-पूर्व रसों के गुण-बाद बाद में होते हैं शान्तादि सभी रसों के सारगुण 
घनीभूत होने पर कान्तारस की पुष्टि होती है । कृष्णदास कविराज ने 
अपने चेतन्य-चरितामृत में शान्तादि रस किस प्रकार से मधुर में रूपान्तरित 
होते हैं यह बड़े सुन्दर ढंग से समझाया गया है। वहां उन्होंने कहा है-- 

पूर्व पु०)ं रसेर गुण परे परे हय । 

ढुई तिन गणने पंच पर्यनत बाड़य ॥। 

गुणाधिक्ये स्वादाधिक्य बाड़े प्रति रसे । 

शान्त दास्य सख्य वात्सल्य गुण मधुरेते बेसे ॥। 

ग्राकाशादिर गुण येसन पर पर भूते । 

दुईं तिन गणने बाड़े पंच पथिवीते ॥ 

मध्यलीला के उचन्नीसवें अ्रध्याय में इस तत्त्व की कविराज गोस्वामी 

ने और भी अच्छी व्याख्या की है। वहाँ कहा गया है-- 


(१) अनुराग एवासमोध्वंचमत्कारेणो-मादको महाभावं: ।-वही 
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केवल स्वरूप-ज्ञान हय शान्तरसे । 
पूर्णईवर्य प्रभुज्ञान अधिक हय दास्ये ॥। 
ईदवरज्ञाने संधज्रम गौरव प्रचुर । 
सेवा करि क्ृष्णे सुख देने निरन्तर ॥| 
शान्तेर गुण दास्ये आ्राछे श्रधिक सेवन । 
ग्रतएव दास्यरसे हये दुइ गुण ॥। 
शान्तेर गुण दास्थेर सेवन सख्ये हुई हय । 
दास्पेर संश्रम गौरव सेवा सख्ये विद्यासमय ।॥॥ 
कान्धे चड़े कान्धे चड़ाय करे क्रीड़ा रण |। 
कृष्णे सेवे कृष्णे कराय आपन सेवन ॥। 
विश्रम्भ-प्रधान सख्य गौरव-सम्श्रनहीन |। 
अतएवं सख्यरसेर तिनगण चिन ॥॥ 
समता अधिक क्ृष्णे आत्मसस ज्ञान |) 
ग्रतएव. सख्यरसे वह्य भगवान्‌ ॥ 
वात्सल्ये शान्तेर गूण दास्येर सेवन । 
सेह सेइ सेवनेर इहा नाम पालन ॥। 
सख्येर गुण असंकोच अगौरव सार । 
समता आधिक्ये ताड़न' भर्त्सन व्यवहार ॥॥ 
श्रापनाके पालक ज्ञान, कृष्ण पाल्य ज्ञान । 
चारिर्सेर गणें वात्सल्य अमृत समान ॥। 
से अमृतानन्दे भक्‍त डबेत आपने । 
कृष्णभक्तवदा गण कहे एऐश्वर्यज्ञानी गणे ॥। 
सधुर रसे क्ृष्णनिष्ठा सेवा अतिदय । 
सख्ये असंकोच लालन ममताधिक्य हय ॥ 
कान्तभावे निजांग दिया करेन सेवन । 
अतएंव मधुर रसे हय पंचगण ॥। 
आकाशादिर गुण येंत पर पर भूते । 
एक दुई कमे बाड़े पंच पृथिवीते ॥ 
एइ सत सधुरे सब भाव समाहार । 
अतएव स्वादाधिक्ये करे चमत्कार ॥ 
कान्तारस की भी जो प्रीति है वह कामसाम्य में कामादि-शब्द के 
द्वारा ही वर्णित होती है; लेकिन स्मराख्य-काम-विशेष' प्राकृत काम से 
बिलकुल अलग है। इन दोनों में मुख्य भेद यह है कि काम-सामान्य 
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चेष्टा स्वीयानुकूल्यतात्पर्या' है, और शुद्ध प्रीति-चेष्टा स्वीयानुक्ल्यतात्पर्याँ 
प्रियानुकूल्यतात्पर्या' है। प्रियानुकूल्य-तात्पर्यता - या ष्णसुखैक-तात्पयता' 
ही वुन्दावन के गोपी-प्रेम की विशेषता है। यह जो क्रष्ण सुखैक-तात्पर्या' 
शुद्ध प्रीति है उसका भी परम प्रकाश क्ृष्णमयी राधिका में है। कृष्ण 
में परानिष्ठा, कृष्ण-सेवा, कृष्ण में सम्भश्रममुक्त परम-स्वजन भव और 
समभाव, . कृष्ण में ममताधिक्य, सांगसंगदान के द्वारा कृष्ण का सुख 
उत्पादन इन' सारी वृत्तियों श्र चेष्ठाओं की अवधि या शेषसीमा राधिका 
में है । 

राधिका में ही प्रेम-प्रकाश की विशेष सीमा है--अथवा राधिका ही 
प्रेम-स्वरूपता का सत्य और नित्य विग्रह हैं--इसलिए रसमय श्रीकृष्ण के 
सारे रसमयत्व की अनुभूति और आस्वादन की परम स्फूर्ति राधिका के 
द्वार पर है। अचित्यशक्ति के बल पर इस अभेद में भेदलीला के श्रन्दर 
से ही अप्राकृत वृन्दावन में नित्य परम-प्रेमलीला होती है। 

हमने पहले ही कहा है कि रूपगोस्वामी ने अपने ग्रन्थ में क्रृष्ण- 
शक्ति के रूप में राधा के सम्बन्ध में जितना दाशनिक विवेचन किया है 
जवगोस्वार्म! ने अपने संदर्भों में उसी का अनुसरण करके विस्तृत किया 
है। जीवगोस्व।मी ने श्रीमद्भागवत पुराण को ही ब्रह्म-सूत्रादि की प्रकृष्टतम 
व्याख्या के रूप में स्वीकार करने के कारण राधा-कृष्ण तत्त्वालोचन के 
प्रसंग में ब्रह्मसुत् का अलग से कोई उल्लेख नहीं किया है, भागवत पुराण 
को ही' उन्होंने तत्त्व के सम्बन्ध में श्रेष्ठ प्रमाण के रूप' में स्वीकार किया 
है। परवर्ती काल में एकमात्र बलदेव विद्याभूषण ने गोस्वामियों द्वारा 
प्रतिष्ठित गौड़ीय वेष्णव धर्ममत का अनुसरण करके गोविन्दभाष्य” नाम 
से ब्रह्मसूत्र का एक भाष्य लिखा था। इस भाष्य में कृष्ण के शक्तितत्त्व 
और राधातत्त्व का प्रसंगवश् जितना विवेचन किया है, वह एक प्रकार से 
पूर्वोक्त विवेचन के ही अनुरूप है। ब्रह्म की श्रचित्य अभ्रनन्त शक्ति है--वे 
ब्रह्म की स्वाभाविकी हँ--अर्थात्‌ स्वरूप सम्बन्धिनी शक्ति हैं। यह शक्ति 
तीन' हिस्सों में बटी है--परा, क्षेत्रज्ञा अपरा और अविद्यारूपिणी मायाशक्ति । 
भगवान्‌ की सुष्टि आदि लीला किसी अभाव से जात नहीं हैं, वे आनन्द 
प्राचुयें से नृत्य की भांति हैं। अ्रतएव उनकी सृष्टि आदि लीलाएं स्वरूपा- 
नन्द-स्वाभाविकी हैं। यजुर्वेद में कहा गया है कि श्री और लक्ष्मी भगवान्‌ 
की, दो. पत्नियां हैं ।. यहां कोई कोई कहते हैं कि, श्री, रमा देवी हैं, और 
लक्ष्मी, भागव॒ती ,सम्प्रत्‌ हैं + दूसरे कहते हैं कि, श्री वागूदेवी' हैं और लक्ष्मी 
रमा देवी हैं। ये श्रीशवित् नित्य-पराशक्ति है; जे प्रकृति के द्वारा? ग्रस्पृष्ट 
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परव्योम में भगवान्‌ के साथ विराज करती हैं; और भगवान्‌ जब अपने 
को प्रपंच में स्वधाम में प्रकट करते हैं तब श्री भी अपने नाथ के कामादि' 
के विस्तारार्थ अनुगता होती हैं । यहाँ काम शब्द का ग्र्थ है 'श्वृंगारा- 
'भिलाष', आदि दब्द से तदनुगुणा तत्परिचर्या का बोध होता है। आयतन' 
शब्द से श्री की व्याप्ति और भक्त मोक्षानन्द-विस्तार का बोध होता है। 
परमात्मा से अभेद के हेतु यह पराशक्ति श्री भी विभुत्वसम्पन्ना है। 
'कहा जा सकता है कि, श्री अ्रगर परा के रूप में विष्णु के साथ अभिन्न 
समझी जाती हैं तो श्री की विष्णु सम्बन्धिनी भक्ति संभव नहीं होती, 
क्योंकि अपने प्रति अपनी भक्ति केसे संभव है? इसके उत्तर में कहा 
गया है कि श्री भगवान्‌ से अभिन्न होने पर भी भगवान्‌ के विचित्र- 
गुणरत्नाकरत्व के हेतु और भगवान्‌ श्री के भी मूलतत्त्व होने के कारण 
परतत्त्व भगवान्‌ में श्री का आदर अवश्यस्भावी है--अभ्रतएव तद्भक्ति का 
'लोप नहीं हो रहा है। ऐसी कोई शाखा नहीं है जो वृक्ष का आदर 
नहीं करती है--ऐसी चन्द्रप्रभा नहीं है जो चन्द्र का आदर नहीं करती है।' 

श्री भगवान्‌ और उनकी पराशक्ति में जिस काम और शुद्भाराभिलाष 
-की बात कही गई, इस प्रसंग में और भी प्रश्न हो सकता है कि--विषय- 
आश्रय के भेद और आलम्बन, उद्दीपनादि विभावभेद से ही रत्यादि स्थायि- 
भाव और उसको फलस्वरूप शुद्भाराभिलाष संभव हो सकता है; अभेदतत्त्व 
में तो इसकी कोई संभावना नहीं है। इसके उत्तर में कहा गया है कि, 
यद्यपि शक्ति और उसका आश्रय (श्रर्थात्‌ शक्तिमान्‌) ये दोनों अभिन्न हैं 
तथापि तीन कारणों से उनके अन्दर कामादिगुणों का उदय सिद्ध हो रहा 
है; पहली बात है, अभेद के होते हुए भी पुरुषोत्तम के ही शक्ति का आश्रय 
होने के कारण, दूसरी बात है, शक्ति युवतीरत्न के रूप में उपस्थित होती 
है इसलिए, और तीसरी बात है, ये कामादि पुरुषोत्तम के स्वारामत्त्व और 
'पूर्यादि के अनुगुण हैं इसलिए । अथर्वोपनिषद्‌ में कहा गया है, “जो काम 
के द्वारा काम की कामना करता है वही सकामी होता है, और जो अकाम 
के द्वारा काम की कामना करता है वह अकामी होता है।” 'अ्रकाम' 
दब्द का अ' यहाँ सादृश्यार्थ में नजञ्य है; तो अकाम' के द्वारा शब्द का 


अर्थ हुंआ, कामतुल्य प्रेम के द्वारा भगवान्‌ और उनकी शक्ति के अन्दर 





(१) कामादीतरत्र तत्र चायतनादिशभ्य:ः। 
(२) सत्यप्यभेदे विचित्रगृणरत्नाकरन्वेन स्वमलत्वेन च श्रियः पर- 


स्मिन्नादरात्तद्धक्तरलोप: । न खलु वक्षमताद्रियमाणा शाखास्ति न च चर 
फीत्मभा।.. (३झ्न, ३ पा) 
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का यह प्रेम आत्मानुभवलक्षण' है, अर्थात्‌ स्वरूपानन्द के अन्दर जो विचित्र 
लहर है उसके अन्दर से विचित्ररूप में आत्मोपलब्धि ही इस प्रेम का लक्षण 
है । इस प्रकार के आत्मानुभव-लक्षण प्रेम का जो विषय है (पर्थात 
श्रीविग्रहा राधादि की भाँति स्वरूपशक्ति) उसकी कामना करके भगवान 
अपने स्वारामत्व और पूर्णत्व का कभी भी अतिक्रमण नहीं करते हैं; 
स्वात्मभृूता श्री आदि के स्पर्शजनित जो उदग्रन आनन्द है वह आपही 
अपने सौन्दर्य वीक्षण की भाँति है।' वास्तव में परतत्त्व नित्य ही पराख्य- 
'स्वरूपशक्ति विशिष्ट' है। यह परतत्त्व जब स्वप्राधान्य से स्फूर्ति पाता है 
'तभी वह पुरुषोत्तम की संज्ञा पाता है; और जब परतत्त्व पराख्यशक्ति 
'के प्राधान्य के कारण स्फूर्ति प्राप्त करता है तब वह धर्मादि संज्ञा पाता है । 
'पराशक्ति ही भगवान्‌ के ज्ञान -सुख - कारुण्य - ऐश्वर्य - आदि के माधुये- 
'धर्मरूपा होकर स्फुरित होती है। वह शक्ति ही शब्दाकार में नामरूपा, 
'धरादि-पआ्राकार में धामरूपा होकर प्रकट होती है; और वही पराशक्ति 
“ह्वादिनीवार-समवेत-संविदात्मक' (झअर्थात्‌ क्वादनी का सार धनीभूत होकर 
जिस गहरे संवित्‌ को उत्पन्न करता है वही संवेदात्मक) युवतीरत्न के 
रूप में श्रीराधादि के अन्दर विग्रहवती होती है। इसलिए शक्ति और 
'शक्तिमान्‌ रूप राधा-कृष्ण का अभेद सत्य होने पर भी अखण्ड अद्गय- 
स्वरूप के अन्दर विशेषविजृम्भित' भेदकार्य के द्वारा राधादिखू्प विभाव का 
बैलक्षण्प विभावित होने पर ही शुगांराभिलाष सिद्ध होता है। पराशक्ति 
की यह जो राधादि के रूप में धर्मादिख्पता है यह किसी कारण को 
अपेक्षा करके बाद में घटती है ऐसी बात नहीं, यह धर्मादिरूपता ही अनादि- 
सिद्ध है; अतएवं इस प्रेमाभिलाष के द्वारा श्रीभगवान्‌ की पूर्णस्वरूपता 
को कोई हानि नहीं पहुँची । 


(१) -तेनात्मानुभवलक्षणेन. विषयकासना खलु स्वारामत्वं पुर्णताअच 
नातिक्रामतीति स्वात्मकभ्रीस्पर्शादुदंग्रानन्दस्तु स्वसोन्दर्यवीक्षणांदेरिव बोध्यः ।॥ 
(रेश्न, रेपा) 


नवम अध्याय 
पूर्वालोचित प्राचीन भारतीय विविध शक्तितत्त्व और 
गोड़ीय राधातत्त्व 


हमने ऊपर पूर्ण भगवान श्रीकृष्ण के विविधशक्ति-तत्त्व का विवेचन 
करके राधातत्त्व के सम्बन्ध में जो विचार किया वही गौड़ीय वेष्णवमत के 
अनुसार राधिका का दाशनिक परिचय है । इस दार्शनिक ढांचे में 
पुरानें उपाख्यान और  किम्वदन्तियां, सुक्ष्मसुकुमार-कविकल्पना का 
अ्रजसत्न दान और भक्‍त-हृदय का परम श्रेयोबोध तथा  विचित्र' रम्यबोध 
एकत्र समाविष्ट होकर श्रीराधा की सौन्दर्यमयी और प्रेममयी मूर्ति को बहु- 
विचित्रता और विस्तारप्रदान किया है। राधा के इस बहु विचित्र रूप का 
परिचय देने के पहले ऊपर राधा के बारे में हमें जितना दाशनिकतत्त्व 
मिला हमारे पूर्वालोचित शक्तितत््व से वह कहां कितना मेल खाता है 
उसकी योजना में कहां अभिनवत्व या वैशिष्टय है इसके बारे में यहाँ 
थोड़ा सा विवेचन कर लेना जरूरी है। इस विवेचन के अन्दर से विभिन्न- 
'यूगों में कल्पना किया गया लक्ष्मीतत्त्व किस प्रकार से क्रमशः राधातत्त्व में 
परिणत हुआ है वह धारा भी समझ में आ जायगी । 


हमने ऊपर राधातत्त्व के विषय में जो कुछ लिखा श्रौर जिस राधा- 
तत्त्व का वैष्णव साहित्य और अ्रलंकार-म्रंथों में बहुविचित्र विस्तार देखते 
हैं, उस राधातत्त्व में हमें कई चीजें दिखाई पड़ती हैँ-- 

(१) भगवान्‌ की स्वाभाविक अरचित्य अनन्त शक्तियों में तीन प्रधान 
ह । प्रथम स्वरूपशक्ति; टिततीय, जीवशक्ति और तृतीय मायाशक्ति । इनमें 
पहली अप्राकृत है और बाकी दोनों प्राकृत हैं । 

(२) इस अ्प्राकृत स्वरूपशक्ति की सारभूता शक्ति है ह्वादिनी शक्ति, 
उसी ह्वादिनी-शक्ति का सारभूत विग्रह है श्रीराधा का तनु। 

(३) ह्वादिनी-शक्ति-विग्रहा श्रीराधा के साथ ही नित्य-वुन्दावन में 
श्रीभगवान्‌ नित्य-लीला करते हैं। 

(४) एक ओर रस, दूसरी ओर प्रेम-भक्ति के रूप में राधिका का 
भगवत्‌ कोटि और जीवकोटि इन दोत्नों में ,ही, विस्तार; है 4, जिस प्रकार 
राधा भगवान्‌ की आनन्द-विधायिनी हैं, उसी प्रकार प्रेमभक्ति के द्वन- में. जीव 
के प्रति,कृप[-वितरण में भी राधिका ही मुख्य करण और कारण हैं। 


किम के हैंन.. भर 
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(५) प्रेमहूपिणी राधा के द्वार पर ही क्ृष्ण का स्वरूपानुभव होता 
है; परम विषय के रूप में क्ृष्ण के स्वरूप की उपलब्धि के स्थल में 
राधिका ही अनादिसिद्ध मूल आश्रय हैं । 

हम पहले विभिन्न शास्त्रों के व्याख्यात में शक्तितत्त्व के सम्बन्धमें जो 
विवेचन कर आए हैं उसे इस प्रसंग में याद रखने से दिखाई पड़ेगा कि 
राधातत्त्व के बहुतेरे दाशेनिक उपादान पूर्व्तियों के मतवाद में बिखरे 
हुए हैं। हम ऊपर उल्लिखित उपादान के सम्बन्ध में अलग अलग संक्षेप 
में विचार करेंगे। 

(१) पंचरात्र से लेकर सभी शास्त्रों में हमें शक्ति के मुख्यतः दो 
भेद मिलते हैं; पंचरात्र में शक्ति को पराशक्ति और प्राकृतशक्ति के रूप 
में वणित होते देखते हैं। यह पराशक्ति भगवान्‌ की समवायिनी शक्ति 
है, यही गौड़ीयगण की स्वरूपशक्ति है । पंचरात्र के मतानुसार भी इस 
समवायिनी पराशक्ति से सृष्टिकार्य का कोई साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं है, 
सृष्टि आदि कार्य भगवान्‌ की प्राकृतशक्ति के द्वारा साधित हो रहे हैं, 
यह प्राकृत शक्ति ही माया है। काश्मीर दैवद्शन में भी हम इसी तरह 
के सिद्धांत की बात देख आए हैं, वहाँ भी परम शिव की शक्ति को 
समवायिनी-शक्ति और परिग्रहा-शक्तित में बाँठा गया है । परिग्रहा-शक्ति 
ही प्राकृत मायाशक्ति है। श्रीमद्भगवद्गीता और विष्णुपुराणादि में 
इस परा' स्वरूपशक्ति और जड मायाशक्ति के बीच में जीवभूता क्षेत्रज्ञाख्या 
शक्ति का उल्लेख मिला, इसीसे तटस्था-जीव-शक्ति का उद्भव होता है । 

(२) पूर्वालोचित सर्वक्षेत्रों के शक्तितत्त्व के अन्दर हम देख आए हैं कि, 
शक्ति आनन्दरूपिणी है । यह आनन्द ही सर्वशक्तियों का सारभूत है यह 
बात साफ-साफ वाणत या व्याख्यात न होने पर भी हम देखते हैं कि 
शक्ति के और और जो भी व्यापार और वृत्तियाँ क्‍यों न हों, अपने मूल- 
रूप में वह परमानन्दरूपिणी हैं । वैष्णव, शव और शाकत मत में सर्वत्र 
इसका आभास मिलेंगा। काइ्मीर दौवसिद्धान्त में आनन्दशक्ति परम शिव 
की पंचशक्तियों में एक अलग शक्ति है; पुराणादि में इस मत की प्रति- 
ध्वनि मिलती है। लेकिन परम शिव की आनन्दशक्ति के रूप में एक अलग 
शक्ति स्वीकार करने की अपेक्षा शक्ति की मूल वृत्ति से उनके आनन्द- 
मयित्व की प्रधानता प्रायः सवत्र स्वोकार को गई है। इस शक्तिवाद 
पर प्रतिष्ठित होकर क्ृष्ण की चरमोत्कर्ष प्राप्त शक्ति राधा ने 
ह्वादिनी-रूपत्व प्राप्त किया है। यह बात अवश्य है कि इसपर प्रेमभक्ति 
के आदर्श की प्रधानता होने के कारण और प्रेमस्वरूपता तथा ह्लादस्वरूपता 

१४ 
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के एक ही होने के कारण राधिका के ह्वलादिनी रूप ने उत्तरोत्तर प्रधानता 
पाई है । इसी प्रसंग' में हम दैवज्याक्ततंत्र और योग-शस्त्रादि में व्याख्यात 
एक और तत्त्व की ओर दृष्टि आकर्षित करना चाहते हैं। हम इन शास्त्रों 
में बहुतेरे स्थलों पर देखते हैं कि; शक्ति षोडशकलात्मिका हैं। कृष्ण की 
इस पषोडशकलात्मिका शक्ति से सोलह गोपियों का उद्भव हुआ 
है, उसका उल्लेख हम पहले कर आए हैं । तंत्र और योग म्रंथों में 
हम' यह भी देखते हैं कि चन्द्र की सोलह कलाएँ विकारात्तमिका हैं, श्रतएव 
परिवत्तंनशीला हैं। लेकिन इन विकारात्मिका सोलह कलाझों के अतिरिक्त 
चन्द्र की एक अपनी कला भी है। इस कला को चन्द्र की सप्तदशी कला' 
कहते हैं; यह सप्तदशी कला ही चन्द्र की अमृत-कला है, यही परमानन्द- 
मयी है। तंत्र या योग-शआास्त्र की भाषा में विकारात्मिका सोलह कलाएँ 
पअ्रवृत्ति-राज्य' की वस्तुएँ हैं, और आननन्‍दरूपिणी, श्रमुतरूपिणी सप्तदशी कला 
निवृत्ति-राज्य' की वस्तु है। इसी को वैष्णवों की भाषा में अप्राकृत वृन्दावन 
धाम को वस्तु कहा जा सकता है। योग-तंत्रादि की दृष्टि से कहा सकता 
है कि अमृतरूपिणी चन्द्र की अपनी सप्तदशी कला ही राधिका है, यह 
अविकारभाव से स्वरूप में अ्रवस्थान करके अरमृतात्मक श्राश्रय के रूप में 
विषय को नित्याननद से निमग्त रख रही है। 


इस प्रसंग में हम यह भी देख सकते हैं कि आत्ममाया और योगमाया 
का अवलम्बन करके ही भगवान श्रीकृष्ण अपनी सारी प्रेमलीलाएँ करते 
हैं । इस योगमाया ने गौड़ीय वैष्णव साहित्य में 'पौर्णमासी' रूप धारण 
किया है। यह पौर्णमासी' प्रेम-संघटन में परमाभिज्ञा वर्षीयसी रमणी के 
रूप में चित्रित की गई है। रूपगोस्वामी के' विदग्ध-माधव' और 'ललित- 
माधव नाटकों में इस भगवती पौर्णमासी को सावित्री जैसी रूपशालिनी, 
संन्दीपनि मुनि की जननी, देवाधि नारद की शिष्या, वक्ष:स्थल पर काषाय वस्त्र- 
धारिणी और मस्तक पर काश के फूल की भाँति शुश्र केश-धारिणी के रूप में वर्णन 
किया गया है ।* नाना प्रकार से राधा-कृष्ण का मिलन कराना ही उनका काम 
हैं; लेकिन मिलन-लीला में उन्तका कोई स्थान या अधिकार नहीं है। 
योगमाया के इस पौर्णमासी! त्ताम की कया सार्थकता है? सोलह कला 
की पूर्णिमां के उदय के बाद सप्तदशी कला से स्वरूंपलीला होती है। 
वौर्णमासी! का क्‍या यही तात्पय है? श्रीकृष्ण कीं प्रेमलीला में वैशाखी- 
पूणिमा, झूलन पूर्णिमा, रास पूर्णिमा, दोलं ( , होली) पृणिमा आदि 





“ (१) दोनों नाटकों के प्रथम अंक 47 + 7 - >> 5आ 


लाना अपज--9-<+ ७+ (पं! अप >रटरवोशकनननननन-+ 3 >कन्‍ ०%, ७: न 5 


> ६5३४ **वछ ५ एप +५- 


५७ धपर ५ जज्रा५पातकाकानकन्थ प्थुम्कमलयछ हु. घच्ट 


डे 
! 
ट्र 
दि 
ह 
॥ 
४ 
५ 
9 
| 
। 
हु 
|; 
श 
! 
दे 
ई 





7 १ हैं: हु. खॉशहालाब- 





जज. 5." ०३४८६ २४०८आ३य-हु५.. स्का 


( २११ ) 


क्र 


पृणिमाओं का आविर्भाव इस प्रसंग में देखा जा सकता है। पौर्णमासी 
या पूर्णिमा ही सोलह कलाओं की पूर्ति द्वारा मानो सप्तदशी कला की अमृत- 
मयी लीला के लिए क्षेत्र तैयार कर देती. है .। 


(३) राधा कृष्ण की स्वरूपशक्ति के रूप में शक्तिमान्‌ कृष्ण से अभिन्न 
हैं; लेकिन अभेद में कभी भी लीला संभव नहीं होती, इसलिए हम देखते 
हैं कि वेष्णवगणने नाना प्रकार से अभेद में ही एक भेद मान कर लीला 
की स्थापना की है। भारतीय शक्तिवाद पर विवेचन करते हुए हमने 
शुरू से ही देखा है कि इस अभेद में एक भेद-विश्वास लेकर ही समग्र 
भारतीय शक्तिवांद की प्रतिष्ठा हुई है। यह अभेद में भेदवाद कहीं भी 
किसी द्‌ढ़ दाशनिक आधार पर प्रतिष्ठित है ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
यह बात धमंविद्वास के क्षेत्र में भारतीय मानस की एक विशेष प्रवणता . 
के' रूप में ही बारम्बार आत्मप्रकट हुई है। 


हमने पहले देखा है कि वैष्णवों ने और विशेष करके गौड़ीय वैष्णवों 
ने सस्‍्वरूप-लीलावाद को विशेष प्रधानता दी है। कया पंचरात्र में, क्‍या 
कादमी र-दौव-सिद्धान्त में हम ने शक्तिवाद के प्रसंग में जो लीला देखी है, 
वहाँ स्वरूपलीला की बात कम, प्राकृत मायाशक्ति के' द्वारा सृष्टि आदि 
लीला की बात मुख्य मानी गई है । ब्रह्मसूत्र के लोकवत्‌ ;तु लीला- 
कैवल्यम्‌” सूत्र के भाष्य में प्राचीन वेष्णवों ने जगतृ-प्रपंच-लीला की बात 
ही कही है। इस स्वरूपलीला पर कोई जोर-दबाव नहीं है । इसीलिए 
प्राचीन वैष्णवों ने शक्ति और शक्तिमान्‌ के भेद को स्पष्टतः सत्य नहीं 
माना है | कहीं इस भेद को औपचारिक सत्य, कहीं भेद का अ्रवभास मात्र, 
और कहीं भेद का भान मात्र कहा गया. है । लेकिन हम देखते आये हैं 
कि बारहवीं सदी के लीलाशुक और जयदेव की काव्य-रचना में ही स्वरूप- 


'लीला की प्रतिष्ठा दिखलाई पड़ती है । इसी प्रकार की स्वरूपलीला की 


प्रतिष्ठा पर ही गौड़ीय वैष्णवों का सारा साध्य-साधन-तत्त्व प्रतिष्ठित है ॥ 
इसीलिए हम देखते हैं कि गौड़ीय वैष्णवों ने राधा-कृष्ण के भेद को केवल 
आऔपचारिक भेद का अवभास या भान नहीं कहा है। उन्होंने इस अभेद 
में भेद को. भी सत्य कहा है, लीला .को भी .उन्होंने सत्य और नित्य 
स्वीकार . किया है। परिकर के रूप में इस लीला का स्मरण और लीला 
का आस्वादन. --यही गौड़ीय भक्‍तों का पर्स साधन और साध्य है। 


॥ / «कु के ५. «है + 


इस स्वरूप-लीलावाद का . क्रम-प्रसार. और कऋरम-अतिष्ठा हुई है। 


( २११२ ) 


इस प्रसंग में एक और भी बात देखी जा सकती है। लीलावाद के 
क्रम-प्रसार और प्रतिष्ठा के' मूल में शक्ति का प्रेम-रूपिणीत्व है, तंत्रादि में 
स्वरूप-लीलावाद का कोई खास विकास न होने का कारण है कि शक्ति वहाँ 
शक्ति! या बल' ही रह गई है । लेकिन यदि हम वेष्णवश्ास्त्र में विष्णु- 
शक्ति का क्रमविकास देखें तो पता चलेगा कि धीरे-धीरे शक्ति पहले प्रेमोन्मुखी 
होकर अंत में प्रेममात्रता में परिणत हुईं; शवित ज्यों-ज्षों प्रेम के रूप में बदलती 
गई, स्वरूप-लीला की स्फू्ति और लीलावाद की उतनी ही. प्रतिष्ठा 
होने लगी। तंत्रादि में वर्णित शक्ति के अन्दर जहाँ-तहाँ सौन्दर्य-माधुये 
का आभास होने पर भी उनकी अ्रनन्तबलयुकत क्रियात्मकत्व ने प्रधानता 
पाई है। लेकिन विष्णुशक्ति श्री या महालक्ष्मी के अन्दर के सौंदर्य-माधुये 
का पक्ष ही बड़ा होकर दिखाई पड़ा है। राधा में आकर शक्ति विशुद्ध 
ह्वादिती के रूप में परिणत हुई। इस ह्वादिनी का सार है प्रेम, प्रेम का 
सार है भाव, भाव का सार है महाभाव--श्रीराधा महाभाव-स्वरूपा 
हैं। प्रेम-सौंदर्य में यह महाभाव-स्वरूपिणी राधा तंत्रादि में वणित शक्ति 
से रूप और गुण में बहुत कुछ अलग हो गईं। इसके फलस्वरूप राधातत्त्व 
वास्तव में शक्ति तत्त्व को छोड़कर और कुछ नहीं है, यह बात धीरे-धीरे 
मानों यवनिका के अन्तराल में विलीन हो गई। प्रेम में राधा इस तरह 
रूपान्तरित हो गई हैं कि तत्त्वालोचन न करने से वैष्णव-साह्रित्यादि 
में वणित राधा को शक्ति के रूप में पहचाना ही नहीं जा सकता | यही 
राधा का वास्तविक कमलिनी' रूप है। शक्ति-तत्त्व से शुरू करके क्रम- 
विकास के फलस्वरूप रूप-रस-वर्ण-गंध-सौंदये-प्रेम के पूर्णशतदल के' रूप में 
अस्फुरण हुआ है। पुराणादि में गोपियों को लेकर ब्रजधाम में इस लीला 
का क्रमश: प्रसार--श्रीराधिका के साथ इस लीला की यही परिपूर्णता है। 


(४) राधिका भगवत्‌-कोटि और जीव-कोटि दोनों ही में विचरण करती 
हैं। यह बात प्राचीन धारा ही की नवपरिणति है। जीव को क्ृष्ण-प्रेम के 
द्वारा अनुगृहीत करने में क्वादिनी-रूपिणी राधिका ही कारण हैं। हम अपने 
पृवालोचित लक्ष्मीतत्त्व के श्रन्दर भी इस तत्त्व कों देख आये हैं । विशेष रूप से 
श्रीवैष्णव सम्प्रदाय में परिगृहीत ल्लक्ष्मीतत््व के विवेचन के प्रसंग में हमने 
विस्तृत रूप से लक्ष्य किया है कि किस तरह से लक्ष्मी जीव और भगवान्‌ 
के बीच में करुणामूर्ति में और प्रेममूर्ति में विराजमाना हैं; करुणा से 
विगलित होकर जीव को भगवन्मुखी करा रही है और प्रेम के बलपर भगवान्‌ 
को जीवोन्मुखी कर रहीं है । इसी की परिणति राधिका के भक्तिरूप में 
जीवानुग्रह में हुई है--और रसमयी के रूप में कृष्ण की मनःकामनां की पूर्ति 
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( २१५१३ ) 


में । यही तत्त्व परवर्ती काल में गोविन्द अधिकारी के शुक-सारी के द्वन्द्द में 
बड़े सुन्दर ढंग से प्रकट हुआ है-- 

शुक बले आसार कृष्ण जगतेर गुरु । 

सारी बले आमार राधा वांछाकल्पतरु ॥॥ 


श्रीसम्प्रदायः के लक्ष्मीतत््व के विवेचन के प्रसंग में हमने कहा है 
कि एक असीम करुणामूर्ति में जीव और भगवान्‌ के बीच मध्यस्थ' के रूप 
में शक्ति का यह जो अवस्थान है, यही भारतीय शक्तिवाद की विशेषता 
है, सभी तरह के भारतीय दक्तिवाद के अन्दर ही हम शक्ति के इस प्रकार 
के एक विशेष कार्य को देख सकते हैं। 

(५) राधा के द्वार पर ही कृष्ण के स्वरूपानन्द अनुभव का चरम 
उत्कर्षं होता है, यह तत्त्व भी भारतीय शक्तिवादकी एक विशेष परिणति 
है। शक्ति के साब्निध्य के बिना शिव शव हो जाते हैं, भारतीय शक्तिवाद 
के इस बहुप्रचलित कथन के श्रन्दर ही राधावाद का यह तत्त्व निहित है। 
काइमीर शैवदर्शन के विवेचन के प्रसंग में हमने देखा है कि शक्ति के 
द्वार पर परमशिव की आत्मोपलब्धि का तत्त्व काश्मीर दौवदशेन में बड़े 
सुन्दर ढंग से विकसित हुआ है । वहाँ शक्ति को परमशिव की विमल- 
आदर्श-रूपिणी! कहकर वर्णन किया गया है। शक्ति-रूपी दर्पण में 
परमशिव का प्रतिफलत होता है और उस परम-प्रतिफलन के अन्दर से 
ही परमशिव का स्वरूपानुभव होता है। शक्ति परमशिव की सभी इच्छाश्रों 
या कामों को पूर्ण करती है इसीलिए शक्ति को कामेश्वरी कहा गया है। 
इस विषय पर हम पहले ही विस्तारपृ्वक विचार कर आए हैं; इसलिए 
यहाँ उनकी पुनरुक्ति नहीं की । 


+ कक 
७००७ धरम 09 के सिल्क मम 


दशम अध्याय . 
दाशनिक राधातत्तव के विविध विस्तार 


जीवगोस्वामी श्रीराधातत्व को जहाँ तक संभव है एक दाशंनिक 


आधार पर प्रतिष्ठित करने का प्रयास किया था। हम यह पहले ही कह 
चुके' हैं कि, उनके इस तत्त्वालोचन की प्रेरणा और संभवतः उनके अनेक 
तथ्य और तक रूप, सनातन और गोपालभद्ठ श्रादि से लिये गए थे। 
रूपगोस्वामी में काव्य और दर्शन का अपूर्व समन्वय हुआ था; इसीलिए 
उन्होंने राधा को काव्य और अलंकार की अपनी दृष्टि से नाना प्रकार से 
प्रसारित कर लिया था। गौड़ीय गोस्वामियों के आविभाव के बहुत पहले 
ही वृन्दावन-मथुरा-द्वारका में श्रीकृष्ण की विचित्र लीला काव्य-पुराणादि 
में बहु प्रकार से पलल्‍लवित हो उठी थी। सोलहवीं शताब्दी के पहले राधा 
की कहानी भी पल्‍लवित हो उठी थी। वृन्दावन के गोस्वामियों को जब 
राधा-कृष्ण तत्त्व की व्याख्या करनी पड़ी तो श्रीकृष्ण की विचित्रलीला से 
सम्बन्धित उपाख्यानों को उन्हें लेना पड़ा और उनके मूलसिद्धान्त से संगति 
रखकर व्याख्या करनी पड़ी । इस चेष्टा के फलस्वरूप श्रीकृष्ण को केन्द्रित 
करके उनकी पुरुषोत्तम मूर्ति के चारों ओर नित्य नूतन तत्त्व निमित हो 
रहे थे। श्रीविष्णु से विविध शक्ति के संस्रव की बात हम पहले देख 
आए हैं। विष्णु के अवतार श्रीकृष्ण की विविध लीलांग्रों से मिलकर. अनेक 
महिषी और प्रेयसियों का आविर्भाव हुआ है। इनके प्रति श्रीकृष्ण के प्रेम 
में तारतम्य अवश्य ही था; उसी प्रेम के तारतम्य को लेकर विविध तत्त्वों 
का उद्धव हुआ है। अतएव गौड़ीय वैष्णव धर्म के बहुतेरे प्रेमतत््व मूलतः 
- दाहनिक प्रयोजन या धर्मे के प्रयोजन से उत्पन्न नहीं हुए, ये लीला को 
सत्य और नित्य मानक्र और पुराणादि में वर्णित कहानियों को भी 
अभआान्त मानकर बहुतेरे स्वविरोधों के सम्मुखीन हुए थे; उस विरोध और 
असंगति को दूर कर सारी लीलाओं को यथासंभव दाशनिक आधार पर 
प्रतिष्ठित करने में गोस्वामियों को इसके बहुतेरे तत्त्वों को नए सिरे से 
गढ़ना पड़ा है। 

हम पुराणादि में कृष्ण की विवाहित अनेक पत्नियों का उल्लेख 
देख आए हैं, इनमें झ्राठ पत्नियों की कहानी ही प्रसिद्ध है। विदर्भ-राज 
भीष्मक की कन्या रुक्मिणी कृष्ण की विवाहिता पत्नियों में सर्वत्र श्रेष्ठ 
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बताई गई हैं । सत्यभामा, जाम्बवती आदि दूसरी पत्नियों की संख्या और 
नामों की तालिका के विषय में हरिवंश और पुराणादि में कठोर ऐक्य नहीं 
दिखाई पड़ता है। बंकिमचन्द्र ने दिखांया है कि भिन्न-भिन्न तालिकाओरों में 
कृष्ण की जिन पत्नियों के नाम मिलते हैं उनकी संख्या बाइस होती है । 
यह हुईं कृष्ण की विवाहिता पत्नियों की बात । ब्रजलीला के श्रसार के 
साथ अनगिनत गोपियों के साथ ऊष्ण के प्रेम-सम्बन्ध के उल्लेख मिलते 
हैं। राधा भी इन्हीं में से एक गोपी है ।इस' पौराणिक विवरण और दाझ- 
निक विवरण में एक संगति स्थापित करना जरूरी है, इसलिए गोस्वामियों 
ने सभी प्रकार की वल्लभाश्रों को नाना प्रकार से श्रेणी-विभक्त करके लीला- 
विस्तार में उत्तके लिए अलग अलग स्थानों का निर्देश किया है और इस 
द्वारा श्रेणीभेद श्रीराधा की ही श्रेष्ठता सिद्ध करने की चेष्टा की है । 

रूपगोस्वामी ने अपने उज्ज्वलनीलमणि'” ग्रंथ के 'क्ृष्णवल्लभा' अध्याय 
में कहा है कि जो वल्लभाएँ साधारण गुणसमूहयुकत हैं और जो विस्तीर्ण 
प्रेम और सुमाधुर्य सम्पद्‌ के अग्रभाग़ में आश्रय लिए हुए हैं वे ही कृष्ण- 
वल्लभा हैं। इन क्ृष्ण-वल्लभाओञ्ों को दो भागों में बाँठा जा सकता है-- 
स्वकीया और परकीया | रुक्मिणी, सत्यभामा आदि क्ृष्ण की विवाहिता, 
पति-आदेश-तत्परा और पातित्नत्य में अचल ' स्त्रियाँ ही स्वकीया हैं और 
कृष्ण की गोपी प्रेयसीगण सभी कृष्ण की परकीया बलल्‍लभाएँ हैं। 
रूपगोस्वामी के मतानुसार द्वारकापुरी में श्रीकृष्ण की स्वकीया महिंषियों 
की संख्या ही सोलह हजार आठ है, इनमें रुक्मिणी, सत्यभामा, जाम्बवती, 
कालिन्दी, हौव्या, भद्रा, कौशल्या और माद्री ये ही प्रधाना हैं; अ्रतंएव 
ये पट्टमहिषी के| ख्यात हैँ। इनमें रुक्मिणी ऐद्वर्य में श्रेष्ठ और 
सत्यभामा सौभाग्य में अश्रधिक हैं। 

वास्तव में कृष्ण की सभी प्रेयसियाँ स्वकीया हैं, ब्र॑ंजकन्याएँ सभी 
स्वकीया हैं; कारण यह है कि यथार्थ में इन ब्रजकन्याओ्ों ने. अपना देह-मन 
सर्वस्व कृष्ण को अर्पण किया था । कृष्णापंण_ ही उनका यथार्थ भ्र्पण है, 
प्रकट रूप में उनकी पति आदि की प्राप्ति एक भान मात्र है--इस विषय 
में आगे हम विशद विचार करेंगे, इसलिए यहाँ अधिक नहीं लिखना चाहते । 
इस' स्वकीया और परकीया के अलावा क्ृष्ण की एक साधारणी” नायिका 
हैं कब्जा । बहु-तायक-निष्ठा नायिकाश्रों को साधारणी कहा गया है। 
लेकिन कब्जा बहु-तायक-निष्ठा नहीं है, एकमात्र कृष्ण के प्रति प्रीति होने 
के कारण कब्जा भी कृष्ण-वल्लभा के रूप में गण्य है। कं 


(१) कृष्णं-चरित्र, तृतीय खण्ड, ७म परिच्छेद देखिए । 
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प्रकट लीला में गोपषियों का परकीयापन स्वीकार किया गया है। 
परकीया दो प्रकार की होती हैं--कन्या' और परोढ़ा' | धन्या आदि जो 
अविवाहिता ब्रज-कुमारियाँ क्रृष्ण के प्रति आसकत थीं वे ही कन्या हैं 
ओर जो गोपियाँ दूसरे गोपगणों द्वारा विवाहिता होने पर भी कृष्ण के 
प्रति झासक्त थीं, वे ही परोढ़ा हैं। ये परोढ़ा व्रजसुन्दरियाँ ही क्रृष्ण-वल्ल- 
भाओं में श्रेष्ठ है। ये शोभा, सद्गूण और वैभव से स्वोतिशायिनी है 
ये रमादेवी से भी अ्रधिक प्रेमसौन्दर्य-भर-भूषिता हैं। ये परोढ़ा गोपियाँ 
तीन प्रकार की हँ--साधनपरा' देवी” और नित्यप्रिया' | पूर्वजन्म की 
साधना से जो भक्‍तादि गोपीदेह पाते हैं, वे ही साधनपरा गोपी हैं। ये 
साधनपरा गोपियाँ दो प्रकार की होती हँ---यौथिकी' और भ्रयौथिकी' 
जो अपने गण के साथ साधन में रत होती हैं, वे यौथिकी हैं। यौथिकी दो: 
प्रकार की होती हँ--मुनिः और उपनिषद्‌” | पद्मपुराण में हम देखते 
हैं कि गोपाल-उपासक दंडकारण्यवासी' मुनियों नें ही श्रीकृष्ण का सौंदर्य- 
माधुयें आस्वादन करने की कामना लेकर साधना द्वारा गोपीदेह लाभ 
किया था। उपनिषद्गण के सम्बन्ध में कहा गया है कि, जो अखिल 
महा-उपनिषद्गण गोपियों का असमोध्व॑ सौभाग्य देखकर श्रद्धा के साथ 
तपस्या करके प्रेमाढ्या गोपी के रूप में ब्रज में पैदा हुए थे, वे ही उपनिषद्‌- 
गण हैं। कोई भी भकक्‍त जब गोपीभाव से वद्धराग होकर साथन में रत 
होता है और उत्कंठा के' कारण गोपियों का अनुग-भाव से भजन करते-करते 
गोपीभाव और गोपीदेह लाभ करता है तब वही भ्रयौथिकी गोपी कहलाती हैं । 


इस प्रकार की गोपियों में प्राचीनागण सुदीर्घ काल की साधना के फलस्वरूप 


नित्यप्रिया' गोपियों के साथ सालोक्य प्राप्त होती हैं। नवीनागण मर्त्यामर्त्य 
बहुतेरी योनियों में भ्रमण करने के बाद ब्रज में आकर गोपी के रूप में 


जन्म लेती हैं। 


हमने पहले देखा है कि जीव में उभयकोटि में (अर्थात्‌ जीवकोटि और भगवत्‌-- 


कोटि) प्रवेश करने की सामर्थ्य है। प्रेम-भक्ति के बल पर साधन-भजन 
द्वारा जीव पहले भगवान्‌ के स्वरूपभूत धाम में प्रवेश करने का अ्रधिकार पाता है. 


ओर उस धाम में, अपनी साधना के उपयोगी भगवान का लीलापरिकरत्व 


पाता -.है। इन साधक भक्तों में जो उत्तम अधिकारी हैं, वे ही धामश्रेष्ठ 


ब्रजधाम में प्रवेश करके' अपनी आकांक्षाओं के अनुसार क्ृष्ण-वल्लभा के 


रूप में गोपीदेह पाते हैं। अतएव गोपियों में दो प्रकार की गोपियाँ हैं । 
जो नित्यकाल के लिए मधुर वृन्दावन में श्रीकृष्ण की लीलासंगिनी है, वे' 
ही नित्यप्रिया गोपी हैं, दूसरे प्रकार की गोपियाँ जीव के ही साधनलब्धा 


- ७ ६- +पर७ ५ «५ अरलशवरध्टाज -पते की + अत > बा न का आता ५ ् 


कसकत3स्फलसफुी जे ब्करीण फिप बआाओोप्नर 


_. अल अ्कमीरअपधुपर छू १? 








६ 
हट 
| 
र् 
;क्‍ 
| 
६. 
! 
4] 
२ 
| 
4 ५ 
! 


हर 4ड कण 20 से ५ अ>-++.. ० मम 


( २१७ ) 


दिव्यप्रेमवपु हैं । यह साधनपरा-गोपीतत्त्व ही जीव का साध्य है, नित्यप्रिया- 
गोपीत्व कभी भी साध्य वस्तु नहीं है, यह नित्यसिद्ध है। 


इन साधनपरा गोपियों और नित्यप्रिया गोपियों के बीच में और 
एक प्रकार की गोपियों का उल्लेख किया गया है; इन्हें देवी कहा' जाता 
है। जब-जब पृूर्णभगवान्‌ श्रीकृष्ण अंशरूप में देवयोनि में जन्म लेते हैं, 
तब उनके संतोष-साधन के लिए नित्यप्रियाओ्ं के अ्ृशों का भी जन्म होता 
है, यही देवी नाम से ख्यात हैं। क्ृष्णावतार में यही देवियाँ गोपकन्या 
के' रूप में नित्यप्रियागणों की प्राणतुल्य सखी-स्थानीय होती हैं। नित्यप्रिया' 
गोपियों में . राधा, चन्द्रावली, विशाखा, ललिता, श्यामा, पद्मा, दव्या, भद्गा,. 
तारा, चित्रा, गोपाली, धनिष्ठा और पालिका आदि प्रधान हैं। 
राधा आदि ग्राठ प्रधान गोपियाँ यूथेश्वरी कहलाती हैं, क्‍योंकि, इनमें 
से प्रत्येक का एक यूथ है और उस यूथ में तदभावभाविनी असंख्य गोपियाँ 
हैं। इनमें राधा और चन्द्रावली का ही प्राधान्य है। इन दोनों में सर्वाश 
में राधा का ही उत्कर्ष है। भ्रब हम देखते हैं कि राधा ही कृष्ण- 
वल्लभाओं में सर्वाश श्रेष्ठ हैँ--सर्वधाधिका हैं। ये महाभावस्वरूपा और 
गृणसमूह के द्वारा अ्रतिवरीयसी' हैं। प्रेम-सौन्दर्य की पराकाष्ठा इस राधा 
का कवित्वमय वर्णन करते हुए रूपगोस्वामी ने कहा है--यह वृषभानु- 
नन्दिनी (१) सुष्ठकान्तस्वरूपा,, (२) धृतषोडशशूंगारा और (३) 
द्वादशाभरणाश्रिता हैं। पहले सुष्ठकान्तस्वरूपा' का लक्षण बताते हुए 
कहा गया है कि जिस राधिका के रूपोत्सव से त्रिभुवन विधनित होता है, 
उस राधिका के केशदाम संकुृचित हैं, दीर्घ नयनों वाला मुख चंचल है, 
कठोर कूचों से वक्षःस्थल सुन्दर है, मध्यदेश क्षीण है, स्कनन्‍्धदेश अध्नमिते 
है, हस्तयुगल नखरतनशोभित हैं। राधिका के सोलहों श्वृंगारों में देखते: 
हैं कि राधिका सस्‍्नाता हैं, उनके नासाग्र में मणियाँ हैं, वे नीलवसन पहने है, 
उनके कटितट पर नीवी हैं, मस्तकपर बँधी वेणी है, कानों में उत्तंस हैं, 
वे चन्दनादि से चचितांगी हैं, वे कुसुमितचिक्रा माल्यधारिणी हैं, 
पद्महस्ता हैं, उनके मुखकमल में ताम्बूल, चिकुर पर कस्तूरी बिन्दु है, वे 
कज्जलित-नयना हैं, सुचित्रा अर्थात्‌ कपोल आदि चित्रित है, चरणों में 
महावर है और ललाट पर तिलक है। राधिका के द्वादइश आभरण हैं, माथे 
पर मणीन्द्र, कानों में स्वर्णमय कुण्डल, नितम्ब पर काँची, गले में स्वर्णपदक, 
कानों पर स्वर्णशलाका, करों में वलय, कंठ में कंठभूषण, उँगलियों में 
अंगूठियाँ, वक्ष पर तारानुकारी हार, भुजों पर अंगद, चरणों में रत्ननूपुर, 
पैरों की उँगलियों में तुग अंगुरीयक । 


( रश्व ) 


इस वृन्दावनेश्वरी के अनन्त गुण हैं। उनमें से कुछ मुख्य-मुख्य गुण 
'उल्लिखित हुए हैं, जेसे, मधुरा, नववया, चलापांगा, उज्ज्वलस्मिता, चार 
सौभाग्य-रेखाढ्चा, गंधोन्मादित-माधवा (भ्रर्थात्‌ जिसके अंग के सुगंध 
से माधव पागल हो उठते हैं), संगीतप्रसराभिज्ञा, रम्यवाक्‌, नर्मपंडिता, 
'करुणापूर्णा, विदग्धा, पटवान्विता (चातुर्यंशालिनी ), लज्जाशीला, सुमर्यादा, 
धर्यंगांभीयंशालिनी, सुविलासा, महाभाव-परमोत्कषंत्षिणी, गोकूलप्रेम वसति 
( अर्थात्‌ गोकुलवासी सभी के स्नेह प्रीति की बस्ती स्वरूप ), जगच्छे णीलसद्यशा 
(अर्थात्‌ जिसके यश से सारा संसार व्याप्त है), गुर्वंपितगृरुस्नेहा (गुरुजनों 
की अत्यन्त स्नेहपात्री), सखीप्रणयितावशा, क्रृष्णप्रियावलीमुख्या, सन्नता- 
श्रवकेशवा (सर्वदा ही केशव जिसकी भश्राज्ञा के अ्रधीन हैं) हैं, आदि । 


कक 


हमने देखा है कि यूथेश्वरीगण में वृन्दावनेश्वरी राधिका ही प्रधान 
हैं । इस वृन्दावनेश्वरी राधिका के यूथ में जो सखियाँ हैं, वे सभी सर्वेगुण- 
मंडिता हैं और ये सुश्रगण अपने अनन्तविध विलास-विश्रम द्वारा स्वेदा 
श्रीकृष्ण का मन आकर्षित करती हैं | ये सखियाँ भी पाँच प्रकार की हैं--- 
सखी, नित्यसखी, प्राणसखी, प्रियसखी और परमश्रेष्ठ-सखी । कुसुमिका, 
विन्ध्या, धनिष्ठा आदि साधारण सखियाँ हैं, कस्तृरिका, मणिमंजरिका आदि 
कतिपय गोपियाँ नित्यसखी हैं, शशिमखी, वासंती, लासिका आदि प्राणसखी 
हैं। इन प्राणसखियों ने वृन्दावनेश्वरी राधिका के प्राय: स्वरूपता को भी 
पाया है। क्रंगाक्षी, सुमध्या, मदनालसा, कमला, माधुरी, मंजुकेशी, कन्द्पे- 
माधवी, मालती, कामलता, शशिकला आदि राधा की प्रियसखी हें; परमश्रेष्ठ 
सखियों में ललिता, विशाखा, चित्रा, चम्पकलता, तृगविद्या, इन्दुलेखा, 
रंगदेवी और सुदेवी ये झाठों सर्वंगणाग्रिमा' हैं। 

वृन्दावन की राधा-कृष्णलीला में इन सखियों का एक मुख्य स्थान 
है। ये सखियाँ लीला-विस्तारिणी हैं। प्रेम का एकमात्र विषय-स्वरूप 
राधिका श्रीकृष्ण की प्रेम-आश्रय हैं । इंस विषयाश्रय का अवलम्बनं करके 
जो लीला होती है|उसे इन सखियों ने अनन्त वैचित्य और माधुये से अनन्त 
विस्तार दान किया है। उन्होंने प्रेम को बनाकर बिगाड़ा और बिगाड़कर 
बनाया है। इस बनाने-बिगाड़ने और चतुराई और चपलता के द्वारा 
प्रेमलीला का सुक्ष्म-सुकुमार रम्यत्वदान में निरन्तर विस्तार कियां है। 
ये कभी कृष्ण का पक्ष लेती हैं तो कभी राधा का। जैसे खंडिता की दशा 
में राधा के प्रति इनकी सहानुभूति और अनुराग और श्रीकृष्ण के प्रति 
विद्वेष देखा जाता है। दूसरी और मान ( रूठना) की दशा में ये 
कृष्ण के प्रति भ्रनुरागिणी और राधा के प्रति.विरागिणी होती .हैं । “वास्तव 


का “कक: 7 295०3५०अपबला२३०८-नत42५ब८- नम पर व जनन्‍जजत+ |9- _ | 


कोव० देव  अवपफ्रनार कक ५ २ गए 7 सडककभता 2ण्क 


> 8 लए कलिललध।+.. ८ 3२ 5४०५ 5 कहे पक िस 


जलन 


अमल कर 228 पा 7 


( २११६ ) 


में सखियों का मानो राधा से अलग अस्तित्व ही नहीं है--ये मानो राधिका 
का ही कऋ्रमविस्तार है; प्रेमस्वरूपिणी की ही हास्य-लास्य छल-बल में 
विलास-चातुर्य में एक प्रेमज्योति का परिमंडल हैं । इसीलिए सखीरूपा' गोपियों 
को राधिका का कायबव्यूहरूप कहते हैं। हमने पहले जिस प्रकार विष्णु को 
वासुदेवादिव्यूह में प्रकाश देखा है, यहाँ राधिका का भी सखी-मंजरी श्रादि 
विभिन्न व्यूहों में प्रकाश देखते हैं। ये मानो मूल राधिका-स्वरूप प्रेमकल्पलता 
की पल्‍लव सदृश हैं। इन सख्रियों में कभी भी ऋृष्णसंगसुखस्पृहा नहीं थीं; 
राधिका से कृष्ण के मिलन में ही उन्हें परम झ्रानन्द मिलता था। इसी- 
लिए राधिका से कृष्ण के मिलन के लिए ही सखियाँ सारी चेष्टांएँ करती 
थीं। किसी लता के पल्‍लवादि में जल न देकर लता की जड़ में ही 
पानी डालने से जैसे उस मूल के रस ही पलल्‍लवों में रस की पुष्टि होती 
है, राधिका रूपी प्रेमकल्पलता की पलल्‍लवसद॒श सखियाँ भी उसी तरह 
परिपुष्टि पा रही हैं।। इस विषय में चैतन्यचरितामृत में कहा गया है-- 


सखी बिन एड लौीलार पुष्दि नाहि हय । 
सखी-लीला विस्तारिया सखी आस्वादय ॥। 
सखी बिनु एइ लीलाय अन्येर नाहि गति । 
सखी-भावे येंद [तारे करे अ्रनुगति ॥ 
राधाकृष्ण-कुंजसेवा-साध्य.. सेद पाय । 
सेद साध्य पाइते आर नाहिक उपाय ॥. 
सखीर स्वभाव एक अकथ्य कथन । 
कृष्णसह निजलीलाय नाहि. सखीर मन ॥॥ 
कृष्णसह  राधिकार लीला ये कराय । 
निज केलि हैते ताहे कोटि सुख पाय ॥ 
राधार स्वरूप कृष्ण-प्रेमकल्पलता । 
. सखोगण हय तार पल्‍लव पुष्प पाता ॥॥ 
कृष्णलोलामते यदि लताके सिज्चय । 
निज सेक हइते पल्‍लवाद्यर कोटि सुख हय ॥॥ 

सध्य-८स । 

रूपगोस्वामी ने वृन्दावनेशवरी राधिका की श्रेष्ठता रति-विश्लेषण के 


ढ्वारा भी सिद्ध की है। तारतम्य भेद से रति तीन प्रकार की होती है-- 


(१) तुलनीय--ठाकुराणीर कथा-स्षेत्रमोहन वन्द्योपाध्याय (मोहितलाल 
मजुमदार सम्पादित) पृु० २२३। 


, 


साधारण, समञ्जसा और समर्था । इनमें जो रति गहरी नहीं होती, प्रायः 
कृष्ण के दर्शन द्वारा ही जो रति उत्पन्न होती है, और जो संभोग 
इच्छा का ही निदान है--वह रति साधारण रति है। भागवत-पुराण में 
वर्णित कुब्जा का प्रेम ही साधारण रति का दृष्टान्त है। श्रीकृष्ण के रूप- 
गूण का दर्शन करने से ही कुब्जा में कृष्ण-संभोग की इच्छा का उद्रेक हुआ 
था; इसीलिए उसने कृष्ण के उत्तरीय-वस्त्र को' खींचते हुए उसने कहा था- 
है प्रेष्ठ, यहाँ कुछ दिन मेरे साथ रहो और मेरे साथ रमण करो; हे 
अम्बुजेक्षण, तुम्हारा साथ छोड़ने का मुझे उत्साह नहीं हो रहा है ।” 
कुब्जा के इस प्रेम का भाव बहुत कुछ कृष्ण को उपपति के रूप में स्वीकार 
करने जैसा है। यह रति दो दृष्टियों से हेयः है; एक गहराई की कमी 
के कारण यह रति संभोग की इच्छा में ही परिणत होती है; संभोग की 
इच्छा में हास होने से इस रति में भी ह्ास होता है। दो, संभोग की 
इच्छा में आत्मेन्द्रिय-पूरतति-इच्छा रहती है। कृष्ण के संगसुख के द्वारा स्वयं 
प्रीति प्राप्त करूँगी, कुब्जा की यही इच्छा थी। अतएव सुखकतात्पर्य न 
होने के कारण यह प्रीति निद्ृष्ट है । 

समंजसा रति में पत्नीभाव का अ्रभिमान रहता है। गुणादि के सुनने 
से यह उत्पन्न होती है, इससे कभी-कभी संभोग की तृष्णा उत्पन्न होती है। 
रुक्मिणी आदि की कृष्ण के प्रति जो रति है, वही समंजसा रति है। 
समंजसा रति में कभी-कभी निज-सुख-स्पृहा की संभावना रहती है, लेकिन 
समर्था रति में निज-सुख-स्पहा नहीं रहती है। जो रति साधारणी और समं- 
जसा से एक अनिवर्चनीय विशेषत्व प्राप्त करती है, जिस रति से तदात्म 
की प्राप्ति होती है, उसी को समर्था रति कहते हैं। इस रति के उत्पन्न 
होने पर उससे कुल, धर्म, धैर्य, लज्जादि सब कुछ भूल जाता है, अर्थात्‌ 
रति-विरोधी कुल, धर्म, धैर्य, लज्जादि बाधाएँ सोलहों आने उपेक्षित 
होती हैं । यह रति साद्द्रततमा' है--्र्थात्‌ भावान्तर से इसके अन्दर कभी 
प्रवेश संभव नहीं होता है। स्वरूपसिद्धा ब्नजबालाओं में कारण-निरपेक्ष 
भाव से यह रति स्वभावतः उत्पन्न होती है। यह रति भअज्भूतविलासोर्मि' 
की चमत्कारकरश्री' है--इससे संभोग की इच्छा का विशेष या पार्थक्य 
नहीं है। अ्तएवं इसमें अलग से कोई स्व-संभोगेच्छा नहीं है--इसके, 
सभी उद्यम क्ृष्णसौख्यार्थ' हैं। 

यह समर्था रति ही प्रौढ़ा होकर श्रर्थात्‌ समधिक परिणति प्राप्त करके 
महाभावा दशा को लाभ करती है। यह रति धीरे-धीरे दुढ़ होकर प्रेम 


(१) भागवत, १०।४८।७ 
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स्नेह, मान, प्रणय, राग, अनुराग और भाव के रूप में परिणत होती है। 
जैसे बीज (ईख का बीज या अंकुर) बोने से क्रमपरिणति के उपरान्त उससे 
रस, रस से गुड़, गुड़ से खाँड, खाँड से चीनी, चीनी से सिता (मिश्री) 
ओर उससे सितापला बनती है, उसी तरह से रति से प्रेम, प्रेम से राग, राग से 
अनुराग और अनुराग से महाभाव उत्पन्न होता है। हम जीवगोस्वामी के 
प्रीति-सन्दर्भ में प्रीति या रति से प्रेम, स्नेह, मान आदि की उत्पत्ति और 
इस प्रेम-स्तर-विशेष के संक्षिप्त लक्षणों का विवेचन कर आए हैं । रूप- 
गोस्वामी ने कहा है, ध्वंस के सवंथा कारण रहते हुए भी जिसका ध्वंस 
नहीं होता युवक-युवतियों के इस प्रकार के भावबन्धन को प्रेम कहते हैं ।' प्रेम 
जब परमा काष्ठा प्राप्त करके चिद्दीपदीपन' होता है, अर्थात्‌ प्रेमविषयोपलब्धि 
का प्रकाशक होता है' और हृदय को द्रवीभूत करता है तब उसका नाम 
होता है स्नेह । स्नेह जब उत्कृष्टता प्राप्ति के द्वारा नए-नए माधुर्य लाता है, 
मगर स्वयं अदाक्षिण्य (अ्रकौटिल्य) धारण करता है तो उसे मान कहते 
हैं ।। मान अगर विख्रम्भ [( श्रर्थात्‌ विश्वास या भ्रमराहित्य ) प्रदान 
करता है तो उसे प्रणय कहते हैं।' प्रणयोत्कर्ष के हेतु चित्त में अधिक 
दुःख भी जब सुख के रूप में अनुभूत होता है तो उस' प्रेम को 


(१) प्रेम क्मे बाडि हय स्नेह, समान, प्रणय । 
राग अनुराग भाव महाभाव हय ॥। 
येछे बीज इक्षुस गुड़खण्डसार । 
सकरा सिता मिछरि शुद्ध मिछरि आर ॥। 
इहा तेछे क्रमे निम्मेल क्से बाड़े स्वाद । 
रति प्रेमादि तेछे बाड़ये आआस्वाद ॥। 
द चेतन्यचरितामृत (सध्य, २रेय) 
(२) सर्वथा ध्वंसरहितं सत्यपि ध्वंसकारणें । 
यज्भावबन्धनं॑ यूनोः स॒प्रेमा परिकीरतितः ॥॥ 
(३) चिच्छब्देन प्रेमविषयोपलब्धिरुच्यते ।. . .सा चिदेव दीपस्तं दीपय । 
उद्दीप्तं करोतीति । ---विव्वनाथ चऋवर्तो-कृत आनन्दचन्द्रिकाटीका 
(४) आारह्म' परमां काष्ठां प्रेसा चिह्दीपदीपनः । 
हृदय द्रावयल्लेष. स्नेह इत्यभिधीयते ॥॥ 
(५) स्नेहस्तृत्कृष्टतावाप्त्या माधुयेंसानयन्नवम्‌ । 
यो धारयत्यदाक्षिण्यं स मान इति कीत्यते ॥॥ 
(६) मानों दधानों विज्नम्भं प्रणयः प्रोच्यते बुधेः॥॥ 
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राग कहते हैं । सदानुभूत प्रिय को भी जो राग नित्य नवत्व प्रदान 
करके शअ्रनुभूति की भी नित्य नंवत्व प्रदान करता है उसे ही अनुराग 
कहते हैं ।' अनुराग अगर यादवाश्रयवृत्ति' हो स्व-संवेद्यदशा प्राप्त होकर 
प्रकट हो तो उसे ही भाव कहते हैं।' भाव में प्रेम के प्रत्येक स्तर के 
सभी गुण वर्तमान हैं; यही प्रेम-प्रकाश की पराकाष्ठा है। यहाँ अनुराग 
के स्व-संवेद्यदशा' प्राप्ति का तात्पय है अनुराग की निजोत्कर्षदशा-प्राप्ति । 
इस भाव के तीन स्वरूप हैं; पहला, ह्वादांश में स्वसंवेदरूपत्व', दूसरा 
संविदंश में श्रीकृष्णादिकर्मकसंवेदनरूपत्व”', इसके बाद तदुभयांश में संवे- 
झ्खरूपत्व, श्रर्थात्‌ एक में विशुद्ध प्रेमानन्दानुभव, दूसरे में प्रेमानन्द के: 
विषय के रूप में कष्ण-विषयक ज्ञान, तीसरे में इस प्रेमानुभूति और चैतन्य 
का एक. अपूर्व मिश्रण । भाव में इसलिए त्रिधा सुख मिलता है; प्रथमतः 
अनुराग का चरमोत्कर्ष है। इसी तरह एक श्रीकृष्णानुभवरूप प्रथम सुख है, 
इसके बाद प्रेमादि के द्वारा अनुभूतचर होकर भी सम्प्रति श्रीकृष्ण भ्नुरागोत्कर्ष 
के द्वारा श्रनुभूत हो रहे हैँ, ऐसा द्वितीय सुख; इसके बाद श्रीकृष्णानुभवन- 
रूप यह अनुरागोत्‌कर्ष अनुभूत होता है, ऐसा तृतीय सुख । शीतोष्णपदार्थ 
में शैत्यादि के उत्कर्षसीमवन्त चन्द्र-सूर्य जैसे अपने निकट या दूर जो कुछ 
है, उन सब को शीतल या उष्ण करते हैं, उसी तरह अनुरागोत्कर्षरूप भाव 
श्रीराधा के हृदय में सम्यक्‌ उदित होकर राधा को जिस तरह प्रेमानन्दमयी 
करता है, उसी तरह यावतीय साधक भक्त और सिद्ध भकतगणों के चित्त 
को भी श्रीराधा का प्रेमानन्द ही विलोड़ित करता है, यही ऊपर के यावदा 
श्रयवृत्ति' शब्द का तात्पर्य है। वृत्ति शब्द का श्र्थ है सान्निध्यवशत: हद्ठि- 
लोडन-रूप व्यापार या क्रिया । इन भावों में जो भाव क्ृष्णवल्लभागण 
में एकमात्र ब्र॒जदेवी में ही संभव है उसी भाव को महाभाव कहते हैं। 
यह महाभाव श्रेष्ठ अमृतस्वरूप श्री धारण करके चित्त को अपना स्वरूप 
प्राप्त कराती है।' यह महाभाव रूढ़ और अधिरूढ़ के रूप में दो 
प्रकार का होता है। जिस महाभाव से सारे सात्तिवक भाव (स्तम्भ, स्वेद, 


(१) दुःखसप्यधिक चित्त .सुखत्वेनेव व्यज्यते । 
. यतस्तु प्रणयोत्कर्षात्‌ स राग इति कीरत्यंते ।। 
(२) सदानुभूतसपि यः कुर्यान्नवनवं प्रियस । 
रागो भवश्नवनवः सो5नुराग इतोय॑ते ॥॥ 
(३) श्रनुरागः स्वसंवेद्यदशां प्राप्य प्रकाशितः । 
यावदाश्रयवृत्तिबचेद भाव इत्यभिधीयते ॥॥ 
(४) विश्वनाथ चक्रवर्तों को टीका . देखिए। 


(५) वरामृतस्वरूपश्री: स्व. स्वरूप मनो. न््ेत्‌ ॥।. 


++>' 
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रोमांच, स्वरभंग, कम्प, वैवर्ण्य, अ्रश्न और पुलक ) उद्दीप्त होता है, उसे 
रूढ़ महाभाव कहते हें। जब अनुभाव रूढ़ महाभाव के अनुभवों से भी एक 
विशिष्टता प्राप्त करते हैं तो उसे अधिरूढ़ महाभाव कहते हैं । 

इस रूढ़ और अधिरूढ़ महाभाव के' सम्बन्ध में विश्वनाथ चत्रवर्ती 
ने अपने 'उज्ज्वलनीलमणि-किरण' में कहा है--जहाँ कृष्ण के सुख में पीड़ा 
की आहंका से क्षणभर के लिए भी असहिष्णुतादि होती है--वही 
रूढ़ महाभाव है। करोड़ ब्रह्माण्डगत समस्त सुख भी जिसके सुख का लेश- 
मात्र नहीं होता, सारे बिच्छ॒ओं-सर्पों के दंशन का दुःख भी जिसके दुःख का 
लेशमात्र नहीं होते, कृष्ण के मिलन-विरह से इस प्रकार का दुःख-सुल्ष 
जिस दशा में होता है उस दशा .को ही अधिरूढ़ महाभाव कहते हँ।' 

इस अधिरूढ़ महाभाव के मोदन' और 'मादन'--दो प्रकार के भेद 
हैं। मोदन और मादन की व्याख्या करते हुए जीवगोस्वामी ने अपनी 
'लोचनरोचनी' ठटांका म कहा है--मोदन हषेवाचक है, अतएव मोदनाख्य 
की पर्याप्ति हर्षानुभूति में ही होती है। मादन दिव्यमधुविशेषवन्मत्तताकर' 
है, दिव्यमद्य विशेष जिस प्रकार' की मत्तता पैदा करता है, मादनाख्य महा- 
भाव में भी उसी तरह की एक मत्तता है। श्रीकृष्ण-मिलन से जितने 
प्रकार की आनन्द-वैचित्री पैदा हो सकती है, मादनार्य महाभाव में उन सभी 
का युगपत्‌ अनुभव है। रूपगोस्वामी ने कहा है कि जिससे सकान्‍्त-कृष्ण के 
चित में भी क्षोभ उत्पन्न होता है और विपुल प्रेमसम्पदा की अधिकारिणी 
कृष्णकान्ताओं के प्रेम की अपेक्षा भी प्रेमाधिक्य व्यक्त हो, वही मोदनाख्य 
महाभाव है। यह मोदनाख्य महाभाव क्ृष्णकान्ताओं में एकमात्र राधा के 
यूथ में ही संभव है। यही ह्लादिनी शक्ति का श्रेष्ठ सुविलास है। रुक्मिणी, 
सत्यभामा आदि कान्‍्ताओं के साथ कुरुक्षेत्र में रहने के समय भी राधा के 
दर्शन से क्रृष्ण में चित्त-क्षोभ उत्पन्न हुआ था; दूसरी बात है, कृष्ण के 
दर्शन से राधा में जो प्रेमातिशयता दिखाई पड़ी थी, उससे रुक्मिणी आदि 
के प्रेम से राधाप्रेम का सवेथा आधिक्य प्रमाणित था। विश्लेष-ददा में 
या विरह में यह मोहन ही मोदन नाम धारण करता है। इस मोहन-भाव 
से कान्तालिगित क्ृष्ण की मूर्च्छ, असहनीय कष्ट स्वीकार करके भी कृष्ण 


सुख की कामना, ब्रह्माण्डक्षोभकारित्व, पक्षी श्रादि प्राणियों का भी रोदन, 


(१) कृष्णस्य सुखें पीड़ाशंकया निर्मिषस्यापि असहिष्णुतादिक यत्र स 
रुढ़ो महाभावः कोटिब्रह्मांडग्तं समस्तसुर्ख यस्य सुखस्य लेशोषपि न भवति, 
समस्तवृदचिकसर्पादिदंशन-कृत-दुःखमपि यस्य दुःखस्य लेशों न भवति, सोह- 
घधिरूढ़ो महाभाव: । 


ऊ.. + अ& 
शक नं 
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मृत्यु स्वीकारपूर्वक निज शरीरस्थ भूत के द्वारा कृष्ण-संग-तृष्णा, दिष्यो 
न्‍्माद आदि बहुतेरे अनुभावों का वर्णन पंडितों ने किया है। 
जीवगोस्वामिक्ृत प्रीति का विवेचन करते हुए हम संक्षेप में इसपर विचार 
कर आए हैं । मादन ह्लादिनी का सार है, यह सर्वभावोद्गमोल्लासी' है-- 
प्र्थात्‌ यह रति से लेकर महाभाव तक सभी प्रकार के प्रेमवैचित्रय का जो 
उल्लास है, उसका युगपत्‌ अनुभव कराता है; यही परातृपर है। एकमात्र 
राधा को छोड़कर दूसरे किसी में यह मादनाख्य महाभाव संभव नहीं 
होता है। इसीलिए श्रीराधिका कान्ताशिरोमणि' हैं ।' 
मुख्यतः जीवगोस्वामी का अनुसरण करके क्रृष्णदास कविराज ने 

चैतन्यचरितामृत ग्रंथ में राधिका का एक सुन्दर संक्षिप्तः वर्णन दिया है। 
हम नीचे उसे उद्धत कर रहे हैं-- 

प्रेमेर स्वरूप देह प्रेम-विभावित ।॥ 

कृष्णेर प्रेयसी श्रेष्८ण; जगते विदित ॥ 

सेइ महाभाव हय चिन्तामणिसार । 

कृष्णवांछा पूर्ण करे ए्‌इ कार्य्य॑ जार॥। 

महाभाव चिन्तामणि राधार स्वरूप । 

ललितादि सखी तार कायव्यूहू रूप ॥॥ 

राधा प्रति कृष्णस्तह सुगंधि-उद्वत्तेन । 

ताहे सुगंध देह उज्ज्वल वरण ॥। 

कारुण्याम्त धाराय स्नान प्रथम । 

तारुण्यामृत धाराय. स्नान सध्यस ॥। 

लावण्यामृत धाराय तदुपरि स्‍्तान । 

निजलज्जा-इ्याम-पट्टशादी परिधान ॥। 

कृष्ण-अनुराग द्वितीय अश्ररुण वसन ,। 

प्रणय-मान-कंचुलिकाय वक्ष: श्राच्छादन ।। 

सौन्दर्य कुंकुम सखी-प्रणय-चन्दन [॥। 

स्मितकान्ति-कर्प्र तिने अ्रंगविलेपन ।। 

कृष्णेर उज्जवलरस  मुगसदभर । 

सेइ म॒गमदे विचित्रित कलेबर ॥॥ 

प्रच्छन्न-सान वास्य धसम्सिल्य-विन्यास । 

धोराधीरात्मक-गुण अंगें पटवास ।। 


(१) सर्वभावोद्गमोल्लासी सादनो5यं परात्पर:। 
राजते ह्लादिनीसारो राधायामेव यः सदा ।। 





डे 


राग-ताम्बूलरागं अ्रधर उज्ज्वल । 
प्रेम-कौटिल्य नेत्र-युगले कज्जल ॥। 
सुद्दीप्त सात्त्विक-भाव हर्षादि संचारी । 
एड सब भाव-भूषण सर्व अंग भरि ॥ 


किलकिचितादि-भाव-विद्ति भूषित । 

गुणश्रेणी-पुष्पमाला सर्व्वांगे पूरित ॥ 

सोभाग्यतिलक चारु ललाटे. उज्ज्वल । 

प्रेम-वेचित््य रत्न हृदय तरल ॥ 

मध्य-वयःस्थिता सखो स्कन्‍्धे करन्यास । 

कृष्णतीला सनोवृत्ति सखी आशपाहश ॥। 

निजांग-सौरभालये गर्व पर्य्यक । 

ताते बसि आछे सदा चिन्ते कृष्णसंग ।॥। 

कृष्ण-नाम-गुण-यद्य अवतंस काने । 

कृष्ण-नाम-गुण-यद्ञ॒ प्रवाह बचने ॥। 

कृष्णकः कराय दव्यास-रससधु पान । 

निरन्तर पूर्ण करे कृष्णर सर्वकाम ॥॥ 

कृष्णर विशुद्ध प्रेम रत्नेर आकर । 

अनुपम गुणगण पूर्ण-कलेवर ॥॥ 

अ्प्राकृत वुन्दावन धाम के श्री राधाकृष्ण की नित्यलीला को साहित्य में 

रूपायित करते हुए वैष्णव कंवियों को मनुष्य का दुृष्टान्त और मनुष्य 
की भाषा को ही अपनाना पड़ा है। यह राधा कृष्ण-प्रेम भी इसीलिए 


(१) अ्रठारहवीं शताब्दी के प्रथम भाग में रचित धश्रुवदास के निम्त- 
लिखित पद इस प्रसंग में तुलनोय हैः-- 
महाभाव . सुख-सार-स्वरूपा, कोमल सील सुभाउ अनूपा ।. 
सखी हेत उदव्तन लाबें, आनन्द रस सों सब श्रह्वावें ॥ 
सारी लाज की श्रति ही धनो, श्रेंगिया प्रीति हियें कसि तनी ।. 
हाव-भाव-भूषण तन बनें, सौरभ गुनगन जात न गने ॥ 


रसपति रस को रचिपचि कीनों, सो अंजन ले नेननि दीनों .॥ 
मेहदी-रंग श्रनुराग सुरंगा कर श्ररु चरण रचे तिहि रज्भग ॥ इत्यादि 
१५ 


( २२६ ) 


मानवीय प्रेम-लीला के सभी वैचित्र्य माथुयें में प्रकट हुआ हैं। आलंकारिक 
दृष्टि लेकर रूपगोस्वामी ने उज्ज्वलनीलमणि' ग्रंथ में और उनके बाद के 
कविकर्णपूर ने अलंकार-कौस्तुभ' ग्रंथ में जब इस प्रेम को रसकी मूर्ति 
प्रदान की, तब उन्होंने 'रति' को ही स्थायी भाव के रूप में ग्रहण किया 
है । दूसरी ओर अलंकारशास्त्र-सम्मत नायक-नायिका के सभी प्रकार के 
भेदों पर विचार करके कृष्ण और राधा को ही श्रेष्ठ नायक-तायिका के 
तौर पर ही स्वीकार किया गया है। अगाध असीम नित्यप्रेम लीला का 
विस्तारकारी इस राधा-क्रृष्ण के श्रन्दर प्रवाहित रस का वर्णन करते हुए 
श्रेष्ठ नायिका के रूप में वरणित श्रीराधा के जिन अनुभावादि का वर्णन 
किया गया है और रतिरूप रथायी भाव के जो व्यभिचारी भावादि वर्णित 
हुए हैं, उतके अन्दर भारतीय अलंकारशास्त्र और कामशास्त्र का सिश्रण 
हुआ है । गोस्वामियों ने बारम्बार इस बात को स्मरण करा दिया है कि राधा 
और दूसरी ब्रजदेवियों से श्रीकृष्ण की यह लीला प्राकृत काम नहीं है; 
लेकिन काम न होने पर भी 'काम-न्रीड़ा साम्य में इसे काम कहा गया 
है और साहित्यक रूप या और आलंकारिक विश्लेषण में इसे 
प्राकृत काम-क्रीड़ा के अनुरूप भाव से ग्रहण किया गया है। इसके फलस्वरूप 
राधा को परिपूर्ण प्रेममयी बनाने में जिस चेष्टा और लीला दारा 
प्राकृत काम का वैचित््य और सर्वातिशयिता प्रकट होती है, राधा के प्रति 
वे सभी आरोपित हुए हैं। भारतीय कामशास्त्रों में एक श्रेष्ठ नायिका 
में जो देहधर्म और मनोधर्म वाणित हुए हैं, हम उन सभी को राधिका के 
ही अन्दर पाते हैं। वात्स्यायन के कामसूत्र में नायिका के जिन गुणों का 
वर्णन किया गया है, उज्ज्वलनीलमणि” की नायिका के वर्णन में हम प्रका- 
रान्तर से उसी की प्रतिध्वनि सुनते हैं। यहाँ तक कि जिस बड़ायि बुढ़िया 
ने राधाकृष्ण का अवेध-मिलन करा दिया है उसमें योगमाया' के आभास 
के साथ कामशास्त्रोक्‍्त कुट्टनी का भी परिचय मिलता है। बड़-चंडीदास- 
रचित अश्रीकृष्ण-कीर्तेन! काव्य की 'बडायि' बुढ़िया को योगमाया-तत्त्व का एक 
प्राकृत संस्करण न कहकर एक प्राकृत बढ़िया का राधाक्ृष्ण के सान्निध्य 
के कारण योगमाया-तत्त्व में उन्नयन कहना अधिक समीचीन होगा । 


उज्ज्वलनीलमणि ग्रंथ में नायिका के विभिन्न प्रकार के श्रेणिविभाग 
की जो पद्धति दिखाई पड़ती है वह मूलतः ततपूर्ववर्ती संस्क्ृत अलंकार- 
शास्त्र पर ही. प्रतिष्ठित है। मधुर भाव के स्थायी भाव 'रति” का अवल- 
म्बन करके जिन आलम्बन-उद्दीपन विभाव और अनुभाव तथा व्यभिचारी 
भाव. के वर्णन हैं, उसके भी प्राचीन आलंकारिक आधार हैं; लेकिन रूप- 
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( २२७ ) 


गोस्वामी ने उस प्राचीन आधार पर जिस वण्णवैचित्र्य की सृष्टि की है, उसे 
भी अपूर्व मानने की इच्छा होती है। केवल विश्लेषण ही नहीं, पुरातन 


साहित्य से और मुख्यतः अपने रचित साहित्य से इस प्रकार के प्रत्येक विभाव, 
अनुभाव और व्यभिचारी भाव के दृष्टान्त देकर झृपगोस्वामी ने राधा-कृष्ण 
की प्रेम-लीला को अनन्त विस्तार और मधुरिमा प्रदान की है। इस आलं- 
कारिक विश्लेषण में ही राधा-प्रेम में श्रनन्‍्त वैभव और वैचित्र्य की परिपुष्टि 
हुई है। रूपगोस्वामी ने राधा-प्रेम को जो परिपुष्टि प्रदान की है, परवर्ती 
काल में इसी ने वैष्णवों को जाने-अनजाने नाना प्रकार से प्रभावित किया है। 
हमने पहले देखा है कि रूपगोस्वामी को राधा-प्रेम के श्रवलम्बन पर 
रचित अपने पूर्ववर्तियों का समुद्ध संस्कृत साहित्य मिला था। देशज 


भाषाओ्ों में रचित विद्यापति-चंडीदास की कविता भी उनके सामने थी । 


इसके साथ उनकी अपनी विराट प्रतिभा भी आकर सम्मिलित हुई थी । इन 
उपादानों ने ही उन्हें अपने विश्लेषणों में इतनी निपुणता प्रदान की थी । 


विश्लेषण करते समय उन्होंने बहुतेरे नये वेचित्रय और चारुताञ्रों का सृजन 


भी कर लिया था। उनके इस झालंकारिक सृुजन और कविसूजन ने सम्मि- 
लित होकर परवर्ती लीला-प्रसार और उसके श्राधार पर साहित्य-प्रसार, इन 


दोनों बातों को संभव किया था। आलंकारिक दृष्टि में राधा-प्रेम के सृक्ष्मा- 


तिसूक्ष्म विचार-विश्लेषण के अन्दर हम अ्रब नहीं पड़ेंगे; हम राधा-प्रेम से 
सम्बन्धित दो-एक प्रधान प्रश्नों पर ही विचार करेंगे। 

राधा-प्रेम के सम्बन्ध में एक प्रधान विचारणीय विषय है, स्वकीया- 
परकीया-तत्त्व । परकीया-प्रेम ने चेतन्य के आविर्भाव के बाद, संभवतः 
वृन्दावन के गोस्वामियों के भी बाद, एक तत्त्व का रूप धारण किया है। 
चेतन्य-चरितामृत में हम देखते हैं कि कृष्णदास कविराज के मतानुसार 
परकीया-तत्त्व के आदर्श का प्रचार स्वयं चैतन्य ने किया है। हमने प्रेम 
के जो विभिन्न स्तरभेद' देखे हैं, परकीया तत्त्व उसी प्रेम या रस की ही 


विशेषावस्था है। चेतन्य-चरितामृत में कहा गया है, परकीया भावे शअ्रति 
रसेर उल्लास । परकीया में प्रेम का सर्वाधिक स्फ्रण होता है। इसलिए 
प्रेमों में श्रेष्ठ कान्‍्ताप्रेम में .भी परकीया-रति श्रेष्ठ है। इस परकीया रति 


_की परिणति राधाओप्रेम में होती है। परकीया' प्रेम ही कसौटी पर कसा 
(१) परकोया भावे श्रति रसेर उल्लास । 


ब्रज बिना इहार अन्यत्र नाहि वास ॥ 
त्रजवधगणेर एइ भाव निरवधि 
तारे मध्य श्रीराधार भावेर श्रवधि ॥। 
(चेतन्य-चरितामत, श्रादि चतुर्थ) 


(' रशे८ ) 


हुआ सोना है, क्‍योंकि यह प्रेम सर्वेत्यागी प्रेम है, सभी संस्कारों से मुक्त 
प्रेम है। सभी लज्जा-भय-बाधा से मुक्त प्रेम है। यह केवल प्रेम के लिए 
प्रेम है, अतएब यही विशुद्ध रागात्मिका रति है। 

वैष्णत. रस-श्ास्त्र में दर्शन-आलिगन के आनुकूल्यनिषेवन के द्वारा 
यवक-यवतियों के चित्त में उल्लास पर जो भाव आरोहण करता है उसी 
को संभोग कहते हैं। संभोग मुख्यतः चार प्रकार का होता है--संक्षिप्त, 
संकीर्ण, सम्पन्न और समृद्धिमान्‌ । जहाँ लज्जा, भय और अ्रसहिष्णुता के 
कारण भोगांगों का बहुत थोड़ा सा व्यवहार होता है उसे संक्षिप्त संभोग 
कहते है । साधारणतः पूर्वराग के बाद ही इस प्रकार के संभोग का विकास 
होता है। नायक के द्वारा विपक्षी का गुणकीर्तेत और स्ववंचनादि के स्मरण 
के द्वारा भोगोपचार समूह जहाँ संकीर्ण होकर दिखाई देते हैं उसी की 
संकीर्ण संभोग कहते हैं। यह कुछ गर्म ईख चूसने जैसा है श्र्थात्‌ इसमें 
एक ही साथ स्वाद और उष्णता है। मानादि के स्थलों पर यह संकीर्ण 
संभोग है। प्रवास से आए कान्‍त से संभोग को सम्पन्न संभोग कहते हैं। 
जहाँ परतंत्रता के कारण युवक-युवती श्रलग हैं, यहाँ तक कि एक का 
दूसरे को देखना भी जहाँ दुर्लभ है, वहाँ दोनों के उपभोग-अतिरेक को 
समृद्धिमान्‌ संभोग कहते हैं। भ्रब हम देखते हैँ कि परतंत्रता' नहीं रहने 
से संभोग समद्ध नहीं होता है, लेकिन क्षेत्र में उपपति आदि ही संभोग- 
. समृद्धि के कारण हैं। लौकिक कामकीड़ा-साम्य में इसीलिए राधाप्रेम में 


क्ृष्ण को उपपति के रूप में ही क्रीड़ा करनी पड़ी है। परकीया का तात्पयें 


यही है । 
ऐतिहासिक दृष्टि से विचार करने पर हम देखते हैं कि, आभीर जाति 
में जब गोपाल-क्रष्ण की प्रेम-लीला प्रचलित थी तब कन्या गोपियों और 


परोढ़ां गोपियों से क्ृष्ण की प्रेमलीला की कहानी का प्रचलित रहना ही -: 


स्वाभाविक है, क्‍योंकि, संसार में जितने प्रेमगीत' लिखे गए हैँ, विशुद्ध 
दाम्पत्यलीला को लेकर उनमें कहीं भी स्फर्ति नहीं दिखाई पड़ती" है । विशेष 
करके चरवाहों के संगीत का दाम्पत्य-प्रेम लेकर लिखा न होने की ही संभावना 
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( २२६ .) 


है। इसीलिए कृष्ण-प्रणयिनी गोपियों का अन्य गोपों की केन्या या स्त्री 
के तौर पर ही वर्णन कियां गयां है। प्रधाना गोपिनी राधिका का हम 


जब से साहित्य में आविर्भाव देखते हैं, तब से उसका परिचय परोढ़ा गोपी 


के रूप में ही मिलता है। हम पहले लिख आए हैं, कवीन्द्रवचन- 


समुच्चय में राधा-प्रेम की कविता को असती-दब्नज्या के अंन्दर ही स्वीकार 
किया गया है। परवर्ती काल के संग्रह में भी कुलटा-प्रेम के दृष्टान्त के 
तौर पर राधा-प्रेम की कविताओ्रों का उल्लेख दिखाई पड़ता है। हमने 
राधा-प्रेम के जितने प्राचीन इलोकों का उल्लेख किया है उन्हें देखने से 
अधिकांश में अवध प्रेम का उल्लेख या आभास दिखाई पड़ेगा । 

इस अवैध प्रेम की लोकोक्ति को लेकर विभिन्न कालों में राधा के 
सम्बन्ध में विभिन्न उपाख्यान बने हैं। इनमें मुख्य यह है कि वृषभानु 
गोयप की कन्या राधा आयान घोष की विवाहिता स्त्री है। इस आयान 
घोष के बारे में भी भिन्न-भिन्न मत प्रचलित हैं। हम पहले देख भ्राए 
हैं श्रीयोगेशचन्द्र रात विद्यानिधि के मंतानुसार सूर्य के “अयन' ने 
ही अंत में आकर आयान घोष के अन्दर अहीर देह धारण किया 


है। वृन्दावन के गोस्वामियों के ग्रंथों में झ्रायाता घोष को हम 


(१) इस विषय में प्रसिद्ध इतिहासकार डा० भाण्डारकर का कहना 
है--[एट द्ाब्राट्ड ० दिलंइगा4 छाती. 2००ण्रलातृ65०४, णागगंटा 
7#0वैंपटव्त॑. दा. लवण आल्ठाप्नंडल्या छ। 06.. बतएथा०० 0४ 
2707क7079 ॥7॥0 006 ५४४४प5९ए६ 7९]809, ०8 80 270 27 870७7॥, 
607$60घ 76०४ प्रुए०7 ४6 966४ व॥78700प्-82८ 06:७66) + 76 छएद्घात०र्पंप 
फगरंफब8 बण्व पालक श्ा0ा6 टंजीडव्व 47एब० गलंश)90प75. 0:६५ 
८६०7700 92 <डए6टांडतव ४0 96 मांशु। 07 डॉट 078 78068 470 ४76 
0०04070% ०7 278४ 0 6 प्र, 800 पं 8०7५ शलां87700प्र४ 
400४४ &0एब07386 ० एशं5 4005९7688, उ.्रत685, 06 20078 ए०ढा 
70080 #दए6 6७० थ्विए दावे. कद्घ/क80276. ७ (086 04 76. &ग- 
(>बएबए्ब5 ० 50०जरॉलावे 0 7706 ए>-66गं: वंबए 06.7 (वहा 
54ंएं270 ८८. पु० ३८) । इस विषय में हमें लगता है कि, आ्राभीर जाति 
के सच्चे इतिहास को बिना जानें ही केवल अनुमान के आधार पर इतनी बातें 
कहने में कोई सार्थकता नहीं है। जिस जाति में जब भो प्रेम-कहानी बनी 
है तो वह प्रचलित समाज-रीति और समाज-नीति को तोड़कर ही बनो 
है। इसलिए इस विषय में केवल आभीर जाति की ही नेतिक श्रवस्था 
के प्रति किसी को कटाक्ष करने की आ्राववयकता नहीं दिखाई पड़तो । 


६. हक .) 


अ्भिमन्यु' के रूप में पाते हैं। बड़-चंडीदास के क्ृष्णकीत्तेन में आइहन' 
रूप अभिमन्यु रूप का समर्थक है। किसी-किसी का कहना है कि प्राकृत 
आयान' नाम ही ठीक है। संस्कृत अभिमन्यु" का रूप देकर आयान को 
कुछ दूर तक भद्र बनाने की चेष्टा मात्र की गई है। आयान घोष गोप- 
राज माल्यक के पुत्र थे, उनकी माता का नाम था जटिला। आयान 
के तीन भाई और तीन बहनें थीं। इन तीन भाइयों का नाम है--तिलक, 
दुर्मद और आयान | बहनों का नाम है-न्यशोदा, कुटिला, प्रभाकरी । 
यहशोदा का भाई होने के नाते आयान क्ृष्ण का मामा और राधिका कृष्ण 
की मामी हैं। दूसरी जगह हम देखते हैं कि, आायान घोष की मा जटिला 
कृष्ण की मातुर्मातुलानी ( मा की मामी ) हैं। इसलिए आायान घोष 
यशोदा का ममेरा भाई है और इस हिसाब से क्ृष्ण का मामा है। 
राधिका उम्र में कृष्ण से बहुत बड़ी थीं बहुतेरे उपाख्यानों में इस कथन 
का समर्थन मिलता है। गीतगोविन्द के पहले इलोक में भी इसकी ओर 
स्पष्ट संकेत है। कृष्णजन्म के बाद राधिका पड़ोसिन ग्वालिनों के साथ 
यशोदा-सुत कृष्ण को देखने भाई थी और आदर के साथ उसने जब 
कृष्ण को गोद में लिया तब राधा-कृष्ण की स्वरूप-स्मृति जगने के कारण 
प्रथम मिलन हुआ था इस तरह के राधा-क्ृष्ण-प्रेम के बहुतेरे पद पद- 
रचयिताओं ने रचे हैं। प्रचलित किम्बदन्ती के अनुसार आयान घोष नपुंसक 
थे; अ्रतएव नपुंसक पति के प्रति राधा की अवज्ञा तथा रूपगृण में सर्वोत्तम 
नागर क्रष्ण के प्रति अनुरक्ति श्रत्यंत स्वाभाविक रूप से सूचित हुई है। 
ग्रनगिनत बंगला वैष्णवपदावली में क्ृष्ण-प्रणयिनी के रूप में राधा को 
अनूढ़ा गोपकया और परोढ़ा गोपरमणी इन दोनों रूपों में वर्णित 


देखते हैं । 

हे पद की या प्रेम के मामले में प्रधान प्रतिद्वन्द्रिनी के रूप में एक 
और परोढ़ा गोपरमणी चम्द्रावती दिखाई पड़ती है। चद्धावली भ्ररुंडा 
के पुत्र गोवर्धत मल्‍्ल की स्त्री थी। गोवर्धन मल्‍ल और आयान घोष 
बड़े घनिष्ठ मित्र थे। ललित-माधव' नाटक में राधा और चन्द्रावली 
के' बारे में बहुत ही जटिल किम्वदन्तियाँ मिलती हैं। यहाँ उनमें प्रवेश 
करने की आवश्यकता नहीं । योगेशचन्द्र राय के मतानुसार चन्द्र ही 


चन्द्रावली है और सूर्य-विम्बरूपी कृष्ण से मिलन के मामले में राधारूपी 


(१) विदग्धमाधव नाटक । 
(२) श्रीकृष्णकीर्तन में राधा और चन्द्रावली को एक ही कहकर 
वरणित किया गया है। 


/>अ्बस्ट है. वर अराण्वातोककक्ा 7 
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( २३१ ) 


नक्षत्र की प्रतिदन्द्रिनी है । वेष्णव कविता के मान-खंडितादि के पढों में 
चन्द्रावली ही राधिका के प्रेम की मुख्य प्रतिद्वन्द्रिति के तौर पर दिखाई 
पड़ी है। हमने 'उज्वल-नीलमणि' के क्ृष्ण-वल्लभा'” प्रकरण में राधा और 
चद्रावली को कृष्ण की नित्यप्रिया के रूप में वर्णित देखा है। लेकिन इन 
दोनों नित्यप्रियाओं में तत्त्वतः राधा की श्रेष्ठता ही सर्वत्र वर्णित हुई है। 
दोनों में मौलिक अन्तर यह है--राधिका के प्रेम में आत्म-सुख की इच्छा 
का लेशमात्र नहीं है, सब कुछ ही ऋष्णसुखैक-तात्पय है। लेकिन चन्द्रावली 
की क्रृष्णप्रीति में आत्मप्रीतिकामना की गंध थी। स्वांगसंगदान के द्वारा 
राधिका की सेवा केवल क्ृष्णसुख उत्पन्न करने के निमित्त थी। लेकिन 
चन्द्रावली के स्वांगसंगदान के द्वारा सुख उत्पन्न करने की चेष्टा में खुद 
सुखी होने की कामना भी वर्तमान थी। इसलिए हम देखते हैं कि परवर्ती 
काल में राधातत्त्व और चन्द्रावली-तत्त्व बेष्णबों के सामने दो अ्रलग तत्त्वों 
के रूप में दिखाई पड़े थे। 

राधा-चन्द्रावली की बात छोड़कर साधारण तौर से गोपरमणियों से 
कृष्ण के अवैधप्रेम के श्रौचित्य के सम्बन्ध में भागवत-पुराण में प्रथम और 
स्पष्ट प्रशु्त दिखाई पड़ता है। रास-लीला के वर्णन में देखते हैं कि परोढ़ा 
गोपियाँ जेठानी के कहने पर ही क्ृष्ण की संगिनी बनी थीं। छृष्णचरित्र 
के प्रति असीम श्रद्धावान्‌ धर्मनिष्ठ महाराज परीक्षित ने श्रीशुकदेव से इस 
विषय में एक प्रइन किया था-- धर्म के संस्थापन और अ्धर्म के 
प्रशम के लिए भगवान्‌ जगदीशवर अपने अंश में अवतीर्ण हुए थे; धर्मसेतु- 
समूहों के वक्‍ता, कर्त्ता और श्रभिरक्षिता वही कृष्ण दूसरे की स्त्रियों के 
पास जाने जैसा प्रतिक्ल आचरण क्यों किया था ?”' तब तक परकीयावाद 
एक तत्त्व के रूप में नहीं बन पाया था, इसीलिए शुकदेव ने अत्यन्त स्पष्ट 
ग्रौर सहज भाव से उत्तर दिया था। उन्होंन कहा था-- तेजस्वियों के 
लिए कोई भी चीज दोष की नहीं है, जैसे सर्वभुक्‌ श्रग्ति (जिसे कभी भी 


(१) राधा-चन्ावली-मुख्या: प्रोक्ता नित्यप्रिया ब्रजे। 
कृष्णवच्चित्यसौन्दर्य-वेदग्ध्यादिगुणाश्रया: ॥। 
उज्ज्वलनोलमणि, कृष्णवल्लभा, २३६ 
(२) संस्थापनाय धर्मस्य प्रशमायेतरस्थ च॑ । 
अवतीर्णों हि भगवानंशन जगदोइबरः ।। 
स॒ कथं धर्मसेतुनां वक्‍ता कर्त्ताभिरक्षिता । 


प्रतीपसाचरद्‌ ब्रह्मनन परदाराभिमहोनम्‌ ॥ 
भागवत, १०॥३३॥।२६-२७ 


( २३२ ) 


पाप या मलिनता स्पर्श नहीं करती है) ।. . . .ईश्वरणणों का वाक्य ही 
सत्य है, आचरण सदा सत्य नहीं होता; जो-जो क्रियाएँ उनके स्ववचोयुक्त'" 
अर्थात जो आचरण उनके वचन से संगत है, बद्धिमान्‌ व्यक्ति केवल उसी 


का आचरण करें |” यह तो हुआ -लौकिक नीति का पक्ष । तत्त्व की दृष्टि 
से देखा जाय तो जिन मनियों का अखिल कम्मबन्ध योगग्रभाव के द्वारा 
विधृत हुआ है वे मुनि भी जिसके पादपंकजपरागनिषेवतृपष्त होकर स्वेच्छा 
के अनुसार आ्राचरण करके भी बन्धनग्रस्त नहीं होते है, उस भगवान्‌ के 
अपनी इच्छा से ग्रहण किए हुए वपु में बन्चत कहाँ ? गोपियों का, उनके' 
पतियों का, सभी प्रकार के देहधारियों का जो गअन्तश्चरण' करते हैं वह 
अध्यक्ष (बुद्ध्यादिसाक्षी भगवान) क्रीड़ा के लिए ही मर्त्यदेह धारण करते 


के 


हैं | ग्रर्थात्‌ तत््वतः जो सभी प्राणियों की देह और अन्तर में विराजमान 
रहकर निरन्तर 'रमण कर रहे हैँ, उनके लिए परदार नाम की कोई 
चीज नहीं है, अतएवं परदाराभिमर्शन का कोई प्रइन ही नहीं उठता है। 

वृन्दावन के गोस्वामियों के आविर्भाव के पहल ही प्रधान गोपिनी के 
रूप में राधा वैष्णव-साहित्य में सुप्रतिष्ठित हो चुकी थीं। राधा-चन्द्रावली 
तथा दूसरी गोपियों का अवलम्बन करके प्रेम के विभिन्न प्रकार के भेंद 
दिखाते हुए रूपगोस्वामी नें क्षष्ण-बल्लभाओं को स्वकीया-परकीया में बाँठा 
है; साधारण तौर से रुक्मिणी आदि महिषियाँ स्वकीया और राधादि 
गोपियाँ परकीया मानी गई । लेकिन रूपगोस्वामी के नाटक तथा दूसरी 
रचनाओं पर विचार करने से लगता है कि उन्होंने भी तत्त्वतः परकीया- 
वाद को स्वीकार नहीं किया है। उनके ललित-माधव नाठक के पूर्णमनोरथ 
नामक दसवें अ्रंक में हम देखते हैं कि द्वारका के नव-बृन्दावन में सत्राजित्‌ 


अनीनिनभशिशननन लान का 


(१) तेजीयसां न दोषाय वह्लेः सर्वभनो यथा ॥ 
9. >< ५८ 
ईइवराणां वचः सत्यं तथवाचरितं क्वचित्‌ । 


तेषां यत्‌ स्ववचोयुकतं बुद्धिमांस्तत्‌ समाचेरत्‌ ॥॥ 
वही, १०॥३३॥२९,३१ 
(२) यत्पादपंकजपरागनिषेवतृप्ता 
योगग्रभावविधृताखिलकमंबन्धा: । 
स्वर चरन्ति मुनयोषपि न नह्ममाना- 
स्तस्थेच्छयात्तवपुष: कुतः एवं बन्धः ॥। 
गोपीनां तत्पतीनां च सर्वेषामेव देहिनाम्‌ । 
योधत्तश्चरति सोध्ध्यक्ष: ऋ्रीड़नेनेह देहभाक्‌ ।। 
वही, १०।३३।३४, ३५ 
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बंप: चाणआात.पलऑनकाछर न्याय पा ाकमाक़ा बस 


( २३३ ) 


“राजा की कन्या सत्यभामा-रूपिणी राधिका से कृष्ण का विधिवत्‌ ब्याह 


हुआ है। इस ब्याह में सतीश्रेष्ठा अरुन्धती, लोपामुद्रा, शचीदेवी के साथ 
इन्द्रादि . देवगण, वृुन्द्रावन के . नन्द-यशोदा, श्रीदामांदि सखागण, भगवती 
'पौर्णमासी आदि और द्वारका के वसुदेव-देवकी आदि सभी उपस्थित थीं । 


- विदः्ध-माधव' नाटक में भी देखते हैं कि अभिमन्युगोप या आयान घोष 


से राधिका के ब्याह के प्रसंग में कहा गया है कि अ्भिमन्युगोप से राधिका 


“का ब्याह सच्चा ब्याह नहीं है, अभिमन्यगोप के ठगनें के लिए ही स्वयं 


योगमाया ने उनके ब्याह को सच्चा ब्याह का विश्वास करा दिया था। 
वास्तव में राधादि सभी श्रीकृष्ण की नित्य-श्रेयसी हैं। तो हम देखते 
हैं कि रूपगोस्वामी के मतानुसार श्रीकृष्ण का नित्य-प्रेयसीत्व ही राधादि 
गोपियों का स्वरूप-परिचय है, बाहर उनका अनूढ़ा कन्यापन्त या दूसरी 
गोपियों का स्त्रीत्व योगमाया द्वारा घटित कराया एक प्रातिभासिक सत्य 
मात्र है। इस प्रसंग में स्मरण किया जा सकता है कि, भागवत के रास- 
वर्णन में भी कहा गया है कि गोपियाँ जब रास-कुंज में श्रीकृष्ण के' साथ 
'रासलीला में तल्‍्लीन थीं तब भी योगमाया के प्रभाव से गोपियों का 
माया-विग्रह उनके अपने अ्रपत्ते पतियों की बगल में ही था।' 
'क्ृष्ण-वल्लभा-प्रकरण” में रूपग्रोस्वामी ने परकीया के विषय में जो 

“विवेचन किया है उसे देखने से पता चलता है कि गोपियों के परकीया 
प्रेम के प्रदन से उन्होंने नाना प्रकार से कन्नी काटने या उसे हल्का करने की 
कोशिश की है। नायक-प्रकरण में रूपगोस्वामी ने श्रीकृष्ण के औपपत्य 
के विवेचन के प्रसंग में, इस औपपत्य पर ही शंगार का प्रेमोत्कर्ष प्रतिष्ठित 
है, इसे स्वीकार किया है और इसी प्रसंग में भरत मुनि के मत का उल्लेख 
करके दिखाया है कि इस प्रच्छन्न कामुकता में ही मन्‍्मथ की परमा रति 
है। लेकिन इसी प्रसंग में उन्होंने यह भी कहा है-- 

लघुत्वमत्न॒यत्‌ प्रोक्‍त॑ तत्तु प्राकृतनायके । 

न॒ कृष्ण. रसनिर्यासस्वादार्थभवतारिणि ॥। 


अर्थात्‌ प्रेम के इस उपपतित्व के विषय में लघुत्व की जो बात कही 
गई वह प्राकृत नायक के लिए लागू होती है, रस के निर्यास के आस्वादन 
के लिए जो क्रृष्णावतार है उसके लिए इसकी कोई बात लागू नहीं होती 
है। रूपगोस्वामी का यह कथन भागवत के' स्वर से ही मेल खाता है। 


'रन्‍रकमभ न. 


(१) तद्वंचनार्थभेव स्वयं योगमायया सिश्वेव प्रत्यायितं तद्विधा- 


नामुद्ाहनदिकम्‌ । नित्य-प्रेय्य एवं खलु ताः कृष्णस्य | (प्रथम श्रंक) 
(२) १०।३३।३७ 


([ रहईेंड ) 


रूपगोस्वामी का अनुसरण करके जीवगोस्वामी ने इस स्वकीया-परकीया 
के बारे में बहुत विचार किया है। उज्ज्वलनीलमणि' की 'लोचन-रोचनी' 
टीका में जीवगोस्वामी ने उपर्युक्त इलोक का अ्वलम्बन करके विस्तृत 
आलोचना की है। दूसरी जगह प्रासंगिक ढंग से जीवगोस्वामी ने अपना 
मत व्यक्त किया है। उनके इन मतों पर विचार करने से दिखाई पड़ता 
है कि जीवगोस्वामी तत्त्वतः परकीयावाद का समर्थन नहीं करते थे । 
उनके मतानुसार परमस्वकीया में ही राधा-प्रेम का चरमोत्कर्ष है। स्वरूप 
में--अर्थात्‌ अ्रप्रकट ब्रजलीला में राधा-कृष्ण की परमस्वकीया है, वहाँ 
कृष्ण के उपपतित्व का लेशमात्र भी नहीं है। इसीलिए जीवगोस्वामी ने 
अपने गोपाल-चम्पू'र नामक गद्य-पद्म काव्य के उत्तर-चम्पू में राधा-कृष्ण 
का ब्याह कराया है। परकीया-वाद के बारे में रूपगोस्वामी की चित्त- 
प्रवणता व्यंजना से समझ में आने पर भी इस विषय में डनका मत स्पष्ट 
नहीं है, लेकिन जीवगोस्वामी ने इस विषय में अपना मत स्पष्ट व्यक्त 
किया है। उनके मतानुसार गोपाललीला में स्वकीया ही परम सत्य है 
परकीया मायिक मात्र है, कृष्ण की योगमाया प्रकट-वुन्दावनलील। में इस 
परकोया भाव का विस्तार करती है। प्रकट-लीला में रसनिर्यास-आस्वादन 
की परिपाटी के लिए ही आत्माराम पुरुष अपनी माया के द्वारा ही एक 
परकीयापन का भान करके परम वेचित्र्य उत्पन्न करता है। प्रकट-लीला के 
क्षेत्र में राधा और दूसरी गोपियाँ व्यवह्ारिक जीवन में अपने पति आदि को 
अस्वीकार नहीं कर सकीं। लेकिन क्ृष्ण से जब कभी उनकी भेंट होती 
तब कृष्ण को वे प्राणवल्लभ जानते हुए भी योगमाया के प्रभाव से उनका 
स्वरूप-ज्ञान और क्ृष्ण से उनके स्वरूप-सम्बन्ध का ज्ञान झावुत रहता; 
इसी के फलस्वरूप एक परकीया ग्रभिमान होता था । प्रदन हो सकता है कि, 
निवारणादि उपाधि के द्वारा ही परकीया रति में प्रेम की विशेषता सिद्ध होती 
है, अप्रकट ब्रज में ग्रगर राधा का स्वकीया-पन ही परम सत्य है, तो वहाँ प्रेम का 
इस तरह का उल्लास और उत्कर्ष किस प्रकार साधित हो सकता है ? इसके 
उत्तर में जीवगोस्वामी का यह कहना है कि अप्रकट ब्रजधाम में राधा का इस 
प्रकार का प्रेमोत्कष नित्य और बिलकुल स्वाभाविक है, मादनाख्य महाभाव- 
पराकाष्ठा के अन्दर इस प्रकार का रागोत्कर्ष स्वाभाविक रूप से ही वतें- 
मान है । जो स्वाभाविक है उसकी महिमा किसी भी अंश में कम नहीं 
है । एक मतवाला हाथी जब सभी तरह की बाधा्रों-विष्तों को पारकर 
आगे बढ़ता है उस समय उसकी असीम शवक्तिमत्ता प्रकट होती है । लेकिन 
इस बात को कोई नहीं कहेगा कि जब वह चुपचाप रहता है तब उसमें 
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( २३५ ) 


शक्तिमत्ता नहीं रहती है । उसी तरह प्रकटलीला' में श्रपने प्रेम के 
पथ के सारे बाधा-विध्नों का अतिक्रमण कर राधा ने जिस रागोत्कर्ष का 
परिचय दिया है, अ्रग्रकट ब्रजधाम में परम स्वकीयावस्था में उनके उस 
रागोत्कर्ष में किसी प्रकार की कमी दिखाई पड़ी है, ऐसा सोचने के लिए 
कोई कारण नहीं है। 

लेकिन हम देखते हैं कि जीवगोस्वामी के परवर्ती काल में परकीयावाद 
परमतत्त्व के रूप में ही स्वीकृत हुआ है। परवर्ती काल के लेखकों ने जीव- 
गोस्वामी को भी परकीयावादी सिद्ध करने की चेष्ठा की है। हमने चेतन्य- 
चरितामृत--कार क्रृष्णास कविराज के परकीया-तत्त्व समर्थन की बात 
लिखी है। परवर्ती काल के पंडित विश्वनाथ ने भी अपनी दाशेनिक 
दृष्टि से इस परकीया मत को प्रकट और अप्रकट दानों लीलाशों में ही 








(१) उज्ज्वलनीलमणि के नायक-प्रकरण के उपयुक्त इलोक की टीका 
में जीवगोस्वामी नें परकीयावाद के विरुद्ध जो घिवेचन किया है उसके 
अग्रन्त सम एक संदाय-उद्रंककारी इलोक छोड़ गए हूँँ। उपसंहार भ॑ एक' 
दलोक है-- 
स्वेच्छथा लिखितं किचित्‌ किचिदन्न परेच्छुया । 
यत्‌॒पूर्वापरसम्बन्ध॑े ततू पुर्बेसपरं परम्‌ ॥॥। 
इस इलोक की प्रामाणिकता के बारे भें किसी किसी विद्वान ने संदेह 
प्रकट किया है। इस विषय में और परकीया-वाद के सम्बन्ध में जीव- 
गोस्वामी के मत की विस्तत आलोचना के लिए श्री राधा-गोविन्द नाथ 
लिखित चेतन्यचरितामत की भूमिका देखिए 
(२) किन्तु कविराज गोस्वामी नें भी चरितामृत की आदि लोला में 
(चतुर्थ परिच्छेद में) श्रीकृष्ण की प्रकट-लीला में अवतार के सम्बन्ध में 
कहा है-- 
वेकुण्ठाद्ये नाहि ये लीलार प्रचार । 
से से लीला करिब याते मोर चमत्कार ।॥। 
मो विषये गोपीगणेर उपपति भावे । 
योगमाया करिबेन आझ्रापन प्रभावे ॥ 
लेकिन यहाँ लगता है कि, योगमाया के प्रभाव से गोपियों की उपपति 
भाव लेकर जो लीला है वह प्रकट-लीला की ही विश्येषता है, बेकुंठादि में 
इस प्रकार के उपपति भाव की लोला नहीं है, और इसीलिए बेकुंठादि 
की लोला से कृष्णावतार के तौर पर अ्रवतार-लीला में ही लीला को 
ग्रधिकतर रसपुष्टि हुई है। 


( २३६ ) 


एक समान प्रमाणित करने की चेष्टा की है। यदुनन्दन दास के नाम से 
प्रचलित कर्णानन्‍्द' ग्रंथ में इस परकीया-वाद की स्थापना जीवगोस्वामी 
का असल उद्देश्य है, यह सिद्ध करने की चेष्टा की गई है। परवर्ती काल में 
स्वकीया-परकीयावाद के सम्बन्ध में वितर्क-सभा हुई थी और उसमें 
युक्तितक के ह्वारा परर्कया-बाद की ही प्रधानता स्थापित हुईं थी, ऐसे कुछ 


'तथ्यों का पता चलता है, इन तथ्यों की प्रामाणिकता संशयातीत नहीं है । 


कूल मिलाकर हम देखते हैं कि परवर्ती काल में गोस्वामियों के परकीया- 
वाद ने धीरे-धीरे प्रधानता प्राप्त की । तत्त्वकी' दृष्टि के अलावा ऐतिहासिक 
दृष्टि से विचार करने से इस परकीया-बाद की प्रतिष्ठि के बारे में दो 
प्रधान कारण मालूम होते हैं । पहला कारण है, बंगाल का वैष्णव-धर्म 
ओर साहित्य मुख्यतः राधा-कृष्ण की प्रेमलीला का अवलम्बन करके रस- 
समृद्ध है । जयदेव के बाद चंडीदास-विद्यापति और उनके बाद के भ्रगणित 
बैप्णत कवियों ने राधा-क्ृष्ण-प्रेम की सूक्ष्म, असंख्य विचित्रताओं के साथ 
'रचनाएँ प्रस्तुत की हैं । इन सभी काव्य-कविताओं के भीतर से राधा का परकीया- 
'पन साहित्य में इस तरह प्रतिष्ठित हो गया था कि तत्त्व की दृष्टि से उसे 
अस्वीकार करने या केवल व्याख्या से ढक रखने की सूरत नहीं थी । 
'परकीया को केवल मायिक्र मान लेने से तो राधा-कृष्ण की प्रकट लीला 
( जो मुख्यतः वैष्णव-साहित्य, का उपजीव्य है ) आरणहीन हो जाती । 
वैष्णव कवियों द्वारा श्रंकित प्रेममयी राधिका की मूर्ति को सजीव करने 
के लिए इस परकीयावाद के परमार्थत्व को भी स्वीकार करने की 
आवश्यकता थी। राधाकृष्ण की समुद्धलीला की क्रमशः प्रतिष्ठा के साथ-साथ 


'परकीयावाद भी क्रमश: प्रतिष्ठित हुआ है । 


लगता है कि राधा का अवलम्बन करके इस परकीया-वाद की प्रतिष्ठा 
के पीछे तत्कालीन एक विशेष प्रकार की धर्म-साधना का प्रभाव भी था। 
यह है नर-तारी के यूगल-रूप की साधना । हिन्दुतंत्र, बौद्धतंत्र, बौद्ध-सहजिया 
आदि के अन्दर से नर-नारी की युगल-साधना की यह धारा प्रवाहित थी। 
'वैष्णव-सहजिया में आकर इस धारा ने एक विशेष रूप ग्रहण किया था । 
सर्वत्र एक आरोप-साधना की व्यवस्था थी, इसके बारे में हम श्रागे लिखेंगे। 
'इस आरोप-साधना में नारी-ग्रहण की जो पद्धति है वहाँ परकीया की ही 
प्रधानता दिखाई पड़ती है, विशेष करके वैष्णव-सहजिया लोगों की साधना में । 
सहजिया साधना में परकीया की इस प्रधानता ने परवर्ती काल में वैष्णव-धर्म 
की राधा के परकीया-पन में विश्वास को और भी दुढ़ किया था, ऐसा 


प्रतीत होता है । 


७. के अत३-क० प च्ट 


नं 


क्स््णणा-. -“+-  -- स्> 


7. ४घए0-७-+०२+>७+स>े जफेनपन पे पेसनमकदक3... पर ७५. न का 


( २३७ . ) 


तत्व की दृष्टि से राधा के बारे में और एक बात पर विचार 
करके हम इस प्रसंग का उपसंहार करेंगे। हमने देखा है कि, परमतत्त्व 
की यह रसस्वरूपता ही उसकी प्रेम-स्वरूपता है। इस प्रेम में कृष्ण विषय 
और राधा आश्रय हैं । हम कह सकते हैं कि भगवान्‌ की. प्रेमरूपा 
ह्वादिनी-शक्ति का राधिका ही पूर्णतम झ्राधार हैं। यह परमप्रेमानन्द इस 
राधिका के अन्दर से जगतजीवों में भक्तिरस के रूप में फेल जाता है। 
उस दृष्टि से राधिका ही भगवान्‌ की भक्त श्रेष्ठ हैं। लेकित यहाँ एक 
बात को साफ कर लेना चाहिए । राधिका के क्रृष्ण की श्रेष्ठभक्त होने पर भी 
और राधिका के अन्दर से ह्वादिनी शक्ति भक्तिरस के रूप में प्रवाहित होने 


पर भी राधिका-स्वरूपत्व प्राप्ति या राधा के भाव से कृष्ण की सेवा जीव 
के लिए कभी संभव नहीं है । हम इसीलिए जीव के सखी-भाव की साधना 


की बात सुनते हैं । लेकिन इस सखी-भाव की साधना के अन्दर भी दो 
प्रकार की साधना के भेद को साफ-साफ समझ लेना होगा, एक है रागा- 
त्मिका स्वातंत््यमयी सेवा और दूसरी है रागानुगा आानुगत्यमयी सेवा । 
नित्य-त्रजधाम में सुबल आंदि या नन्द-यशोदा आदि या राधिका आदि 
कृष्ण के जो नित्य परिकर हैं केवल उन्हीं को रागात्मिका सेवा करने का 
ग्रधिकार है। यहाँ राग उनका नित्य-ग्रात्मथर्म है, इस आत्मधर्म के 
रूप में राग में प्रतिष्ठित रहकर जो नित्य सेवा है वही रागात्मिका सेवा 
है । जीव इन ब्रज-परिकरगणों का आनुगत्य स्वीकार करके उनके राग 
के अनुग के तौर पर ही कृष्ण की सेवा कर सकता है। सुबल श्रादि 
ब्रजसखाओं का कृष्ण के प्रति जो सखाभाव से प्रीति या राग है यह उनका 


नित्यसिद्ध आत्मधममं है, हे ग्तएव का सुबल आदि का सखाभाव से क्ृष्ण की. 
सेवा रागात्मिका सेवा है; भक्तों के लिए सुबल आदि की सख्यप्रीति परमा- 


दर्श, परमसाध्य वस्तु है, इस साध्य के लिए साधन होगा रागानुग भाव 
अर्थात्‌ अनुरूप-सेवा का आचरण, श्रवण-स्मरण आददे के द्वारा अनुरूप 
राग से रुचि उद्बोधित करके लीला का आस्वादन करना । जीवगोस्वामी ने 
अपने भक्ति-संदर्भ में कहा है, यह रागात्मिका भक्ति साध्यरूपा भक्ति- 
लक्षण राग-गंगा में तरंग-स्वरूपा है, इसका साध्यत्व ही है, साधन-प्रकरण में 
इसका . प्रवेश नहीं है ।. रागानुगा में साधक-भकत के चित्त में पूर्वोक्त राग- 
विशेष से रुचि ही उत्पन्न होती है, स्वयं ,राग-विशेष उत्पन्न नहीं होता-।' 
यहाँ राग-सुधाकर के- किरणाभास के द्वारा भकत-हृदयरूप “स्फटिकमणि 
मानो समुल्लसित हो उठती है, उस चित्तसमुल्लास रूप रुचि के द्वारा 
प्रणोदित होकर जो भज़न होता है वही रागानुग साधन .है। जीव के लिए 


( एरे८ ) 


यही संभव है। रूपगोस्वामी ने अपने भक्तिरसामृतसिन्धु” के पूर्व भाग 
की साधनभक्तिलहरी में रागात्मिका भक्ति के सम्बन्ध में कहा है, इष्ट 
में स्वाभाविकी परमाविष्टता ही राग है, तनन्‍मयी श्रर्थात्‌ वह रागमयी 
जो भक्ति है वही रागात्मिका भक्ति है। और ब्रजवासियों में अभिव्यक्त 
रूप में विराजमान जो रागात्मिका भक्ति है उसकी अनुसूता भक्ति ही 
'रागानुगा नाम से विख्यात है | राधाप्रेम ही पूर्ण मधुर रस का रागात्मक 
प्रेम है, वह एक राधा के सिवा और कहीं भी संभव नहीं है। इस राधा 
'की काय-व्यूह-स्वरूप हैं सखियाँ, मंजरीगण उन सखियों की अनुगता सेवा- 
दासी हैं, श्रीरूपमंजरी आदि ये मंजरीगण भी गोलोक की नित्यपरिकर 
हैं; अनुग-भाव से उनकी सेवा श्र लीला-आ्रास्वादन ही जीव का श्रेष्ठ 
काम्य है। रागानुग भाव से भगवान्‌ श्रीकृष्ण की अष्टकालीन” लीला का 
स्मरण ही वैष्णव-साधकों का प्रथान साधन है। कृष्ण की अप्टकालीन 
लीला का आभास पुराणादि में मिलता है, रूपगोस्वामी कई इलोकों में 
संक्षेप में अष्टकालीन लीला का उल्लेख कर गए हैँ । कविकर्णपुर की 
“श्रीकृष्णाह्नलिककौमुदी', कृष्णास कविराज के गोविन्दलीलामृत काव्य 
और विद्वनाथ चक्रवर्ती के श्रीकृष्ण-मावनामृत' में अ्रष्टकालीन लीला 
का सुमधुर विस्तार दिखाई पड़ता है । सिद्धकृष्णास बाबाजी के भावना- 


सास्संग्रह' में इस अरष्टकालीन लीला के बारे में धाराबद्ध श्ौर सुविन्यस्त 
करीब तीन हजार श्लोक उद्धत हैं । वैष्णव कवियों ने अपनी-अपनी बंगला 


पदावली में राधाकृष्ण की इस अ्रष्टकालीन लीला का मधुर रूप दिया है। 
“निशान्तलीला' से यह अष्टकालीन लीला शुरू होती है, इसके बाद प्रात- 
लीला', मध्याह्नलीला', अपराह्तु-लीला,, सायंलीला', प्रदोष-लीला' और 
अंत में नैशलीला' होती है। विचित्र अवस्थान के अन्दर से श्रीराधिका 


को ही हम इस क्ृष्णलीला का प्रधान अवलम्ब देखते हैं। दूसरे ब्रजपरिकर- 
गण ने प्रत्यक्ष या परोक्ष में इसी लीला का ही रसपरिपोषण किया है। 


(१) तस्थाइच साध्यायां राग-लक्षणायां भक्ति-गंगायां तरज्रूपत्वात्‌ 
साध्यत्वमेवेति न तु साधनप्रकरणेंडस्मिन्‌ प्रवेश: । अतो रागानुगा 
कथ्यते । यस्य पूर्वोक्ति रागविशेषे रुचिरेव जातास्ति न तु राग- 
विशेष एव. स्वयं, तस्य तादशरागसुधाकरकराभाससमुल्लसितहृदय- 
स्फटिकमण्ः शास्त्रादिश्वुतासु तादृश्या रागात्मिकाया भक्‍ते: परिपाटीष्वपि रुचिर्जा- 
यते । ततस्तदीयं रागं रुच्यानुगच्छुन्ती सा रागानुगा तस्यव प्रवतेते ॥३१०॥। 

(२) इष्टे स्वारसीकी राग: परमाविष्टता भवेत्‌ । 

तन्मयी या भवेद्भकतिः सात्र रागात्मिकोदिता ॥। 
विराजन्तीमभिव्यक्तं श्नजवासिजनादिष ।॥ 
रागात्मिकामनुसता या सा रागानुगोच्यते ।। 








पकादश अध्याय 
चेतन्य-चरितामत में व्याख्यात गोरतत््व और राधातत्त्व 


कृष्णदास कविराज के चेतन्य-चरितामृत ग्रंथ को तत्त्वालोचना की दृष्टि 
से वृन्दावन के गोस्वामियों के ग्रंथों में आलोचित तत्त्व-समृह का कवित्व- 
मय सार-संकलन कहा जा सकता है। कविराज गोस्वामी ने अपने ग्रंथ में 
रूप-सनातन॒ हारा विवेचित तत्त्व-समूह महाप्रभु चैततन्यदेव के उपदेश 
के अनुसार ही इस तरह प्रचारित किया है। ऐतिहासिक दृष्टि से इस 
विषय में मतभेद हो सकता है। लेकिन एक खास चीज को देखना होगा । 
वह यह है कि चैतन्य के आविर्भाव के बाद से श्रीराधा और श्रीचैतन्य 
भकक्‍त-कवियों का तत्त्वालोचना में और काव्य-रसायन में बहुतेरे स्थलों पर 
मिलजुलकर एक हो गए हैं। संन्यास लेने के बाद चैतन्य ने जब अपने 
गोरे अंग पर अरुण-वर्ण का वसन धारण किया तभी से वे तन-मन से 
मानो राधा हो गए हैं। परवर्ती काल में प्रेमोन्‍्माद दशा में उनकी सारी 
चेष्टाएँ और झाचरण प्रेमोन्‍्मादिनी राधा की ही बात याद दिला देते हैं 
कम से कम गौड़ीय वैष्णव-गण के वर्णन में चैतन्य को. हम इसी रूप 
और इसी भाव में पा रहे हैं। आमार गोरा भावेर राधाराणी--यह 
सभी गौड़ीय भक्तों और कवियों का झ्टल विश्वास है। चैतन्य-चरितामृत 
में कृष्णास कविराज ने कहा है -- 


_राधिकार भावम्‌र्ति प्रभुर श्रन्तर । 

सेद भावे सुखदुःख उठ निरन्तर ॥। 

दोषलोलाय प्रभुर विरह उन्माद । 

भअ्रममय चेष्टा सदा प्रलापमय वाद ॥। 

राधिकार भाव येछें उद्धव दहाने । 

सेइ भावे मत्त प्रभु रहे रात्रि दिने ॥। 

रात्रे बिलाप करे स्वरूपेर कंठ धरि । 

आवेश श्रापत भाव कहेन उपधाड़ि ।॥ 

“-चेतन्य-चरितामत (आ्रादि, चतुर्थ) 

इस प्रकार से चैतन्य के परवर्ती बंगला-साहित्य में श्रीराधा का रूप 
विकसित हुआ । एक ओर चैतन्य जिस तरह अपने सारे प्रेम-विरह 


। 0 | 


की चेष्टा को लेकर श्रीराधा के अनुरूप चित्रित होने लगें, उसी तरह 
दूसरी ओर श्रीराधा भी चैतन्य के भावरूप में अंकित होने लगीं। चैतन्य- 


चरितामृत में प्रेमावेश में विह्चल महाप्रभु के वर्णन में देखते है-- 
श्राछाड़ खाइया पड़ि भूमे गड़ि जाय । 
सुवर्ण पर्वत येन भूमिते लोटाय ॥। 

चंडीदास के नाम से प्रचलित एक पद में (इस पद के चैतन्य के पर- 

वर्ती युग में रचित होने की संभावना है) राधा के वर्णन में हम देखते हैं-- 
श्रकथन बेयाधि ए. कहा नाहि जाय । 
जे करे कान्र नाम धरे तार पाय ॥। 
पाये धरि पड़े से चिकुर गड़ि जाय । 
सोनार पुतलि जेन धूलाय लुटाय ॥। . 


७४ 


यहाँ कौन किससे प्रभावित हुआ है उस बहस में न पड़ने पर भी 


बाप 


यह साफ समझ में आ जाता है कि यहाँ राधा और गौरांग एक हो गए 
हैं। कृष्ण के विरह में उँगली से भूमि पर निरन्तर लकीर खींचती हुई 
राधा' को हम देखते हैं--- 
उपवन हैरि म्रद्धि पड़, भूतले चिन्तित सखीगण संग । 
पद-अ्रंगूलि देह खिति पर लेखइद पाणि कपल-अ्रवलम्ब ॥ 
उसी तरह चैतन्य को हम देखते हैं--- 
भावावेश कभु प्रभु भूमिते बसिया । 
तज्जनीते भूमि लेखे श्रधोमुत्र हैया ॥। (मध्य, १३वां) 
कवि विद्यापति के नाम से राधा-विरह का एक पद मिलता है-- 
माधव कत परबोधब राधा । 
हा हरि हा हरि कहतहि बेरि बेरि 
ग्रब जिउ करब समाधा ॥॥। 
धरणि धरयि धनि यतनहि बेठत 
पुनहि उठ नहिं पारा । 
सहजहि विरहिणि जग माहा तापिनि 
वेरि सदन-शर-धारा। 
अ्ररुण-नयन-लोरे_ तीतल कलेंवर 
_ बिलुलित दीघल केशा। 
भन्दिर बाहिर करइते . संदाय 
' सहचरि गणर्ताह शेषा॥ 
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( श४्ध१ ) 


पद को पढ़ने से मन में जो चित्र उदभासित हो उठता है उससे इस 
पद को चैतन्य के परवर्ती काल के बंगला के किसी चैतन्य-प्रभावित विद्या- 
पति की रचना मानने की इच्छा होती है। ज्ञानदास के एक प्रसिद्ध अभि- 
सार के पद में देखते हैं-- 
श्रावेटे!र! सखीर श्रंगें श्रंग हेलाइया । 
पद-श्राथ चले श्लार पड़े मुरद्धिया ॥ 
रराव खमक वीणा सुमिल करिया । 
व॒न्दावनं प्रवेशिल जय जय दिया ॥। 
रराव, खमक, वीणा बजाते हुए जय-जयकार करते जो दल वृन्दावन 
में घुसा वह चैतन्य महाप्रभु का ही कीत॑नदल था और भावावेश से सखी के 
(गदाधर आदि के?) अंग के सहारे जो' आधा पग चलते और फिर 
मूछित हो जाते, वे भी स्वयं चैतन्य हैं इस बात को समझने में कठिनाई 
नहीं होती । 


वास्तव में महाप्रभु श्रीचैतन्य का सारा जीवन इस श्रप्राकृत राधा-प्रेम 
की भाव-व्याख्या है। साधारण लोगों के लिए अप्राकृत राधाप्रेम एक अमूतें 
तत्त्वभावना मात्र है; ये सारी तत्त्व-भावनाएँ महाप्रभु के जीवन में विषयी- 
कृत हुई थी, इसीलिए साधारण जीव के लिए महामप्रभु के प्रेम के द्वारा 
राधा-प्रेम को समझ लेना ही सही रास्ता है। चैतन्य के परवर्ती कवियों ने 
महाप्रभु के राधाभाव से संभावित प्रेम-मूति को लेकर ठीक राधा के 
अनुरूप भाव-चेष्टा आदि का वर्णन करते हुए बहुतेरे पद लिखे हैं। ये 
पद अ्रब कीतंन के प्रारंभ में गौरचन्द्रिक' (भूमिका ) के रूप में गए 
जते हैं। महाप्रभु का यह प्रेम मानो राधा-प्रेम के गृढ़ रहस्य में प्रवेश 
करने की कूँजी है। वासुदेव घोष (नरहरिं सरकार ?) नें इस तत्त्व का 
बड़े सुन्दर ढंग से वर्णन किया . है-- | | 


(१) चंतन्य के परवर्ती युग के वेष्णव कवि केवल श्रीराधा के वर्णन 
में हो महाप्रभु को विरह चेष्टादि के चित्र के द्वारा प्रभावित हुए थे ऐसी 
बात नहीं, जगह जगह विरहकातर श्रीकृष्ण भो भहाप्रभु के श्रादर्श के 
अनुसार ही वर्णित लगते हें। गोविन्ददास के एक प्रसिद्ध पद हेँ-- 

रा! कहि धा पहुँ कहद न पारइ धारा धरि बहे लोर । 
सोइ पुरुषमणि लोटाय धरणि पुन को कह आरति ओर ॥। 
श्रीकृष्ण के पुवंराग का यह वर्णन महाप्रभु के विरह-वर्णत से एकाकार 
हो गया है । ' 
१६ 


भ 


(, 8, «.) 


यदि गौरांग ना हत कि मेने हुइत केमने धरिताम दे। 
राधार महिमा प्रेमरस-सीसा जगते जानात के ॥। 
मधुर-वृन्दाविपिन-साधुरी-प्रवेश-चातुरी-सार । 
बरज-पुवती-भावेर भकति शकति ह॒इत कार ॥। 
वृन्दावन के विपिन में जिस लीला-माधुयें का विस्तार हुआ है उसम 
“प्रवेश-चातुरी-स।र' है गौरांग-प्रेम । इसीलिए राधा-प्रेम कीर्तेत करने के 
पहले भक्‍त के चित्त में गृढ़ तत्त्वमावना जगाने के लिए इस गौरचन्द्रिका 
'का कीर्तेन कर लेना पड़ता है । 


गौरचन्द्रिका में श्रीगौरांग के बारे में जो पदों हैं वे केवल राधा के 
लिए ही प्रयुक्त नहीं होते, कहीं कारान्तर से कृष्ण के लिए भी प्रयुक्त होते 
हैं । वासुदेव घोष के प्रसिद्ध पद में कहा गया है-- 


गोरा-रूप लागिल नयने । 

किबा निशि किबा दिशि शायने स्वपन ॥। 

जे दिके फिराइ आँखि सेद दिके देखि । 
पिछलिते करि साथ ना पिछले आँखि ॥। 

कि खेने देखिलाम गोरा कि ना मोर हइल । 
निरवधि गोरारूप नयने लागिल ॥। 

चित निवारिते चाहि नहे निवारण |॥ 
वासुधोषे कहे गोरा रसणीमोहन ॥। 


यही है नदीया-नागर' गौरांग; कृष्ण थे वृ दावन-नागर, वे ही 
नदीया-नागर' के रूप में फिर अ्रवतीर्ण हुए। गौड़ीय भक्‍तों का विश्वास 
'है कि गौरांग स्वरूप में पूर्ण भगवान्‌ कृष्ण के ही अवतार हैं, कृष्ण के 
रूप म ही उन्होंने राधिका की शुश्र भाव-कान्ति या देह-कान्ति पाई थी । 
'इसीलिए वे अंतःकृष्ण और बहिगौर' हैं। 
कृष्णवर्ण त्विषाकृष्णं सांगोपांगास्त्र-पांदसम्‌ । 
यज्ञ: संकीतंन-प्रायेयेंजन्ति हि सुमेधसः ॥॥ 

भागवत के इस इलोक के आधार पर ही गौड़ीय-वैष्णवों ने गौरांग 
के अन्तःकृष्णत्व (कष्णवर्ण) और बहिगौं रत्व (त्विषा अक्रृष्णं) सिद्ध करने 
का प्रयास किया है । इसी भाव के आधार पर ही स्वरूपगोस्वामी ने अपने 
कड़चा में लिखा है-- 





(१) भागवत, १११५१२६९ 
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( श४ं३ ) 


राधाक्ृष्णअ्रणयविक्वतिज्नादिनीदक्तिरस्मा- 

देकात्मानावषि भुवि पुरा देहभेदं॑ गतो तोौ। 
चेतन्यार्यं प्रकटमधुना तव्द्वयं॑ चेक्यमाप्तं 
राधाभाव दुतिसुबलितं नौमसि कृष्ण-स्वरूपम्‌ ।। 

. राधा कृष्ण की ही प्रणय-विकृृति क्वादिनी शक्ति हैं, इसीलिए (दोनों) 
एकात्म होते हुए भी देहभेद को प्राप्त हुए थे। अब फिर उन दोनों ने ऐक्य लाभ 
किय, है । राधाभावद्युति-सुवलित चैतन्याख्य उस क्ृष्णस्वरूप को मैं प्रणाम करता 
हैँ ।” राय रामानन्द से राधा-कृष्ण-तत्त्व पर विस्तारपूर्वक बहस के बाद जब 
'रामाननद ने महाप्रभु का स्वरूप-दर्शन करने की इच्छा प्रकट की तो-- 

तबे हासि तारे प्रभु देखाल स्वरूप । 
रसराज महाभाव दुईई एकरूप ॥ (सध्य, अ्रष्ठम) 

पूर्ण भगवान्‌ श्रीकृष्ण के इस चैतन्य-अवतार में एक ही साथ राधा- 
कृष्ण के युगलरूप में आविर्भाव का क्‍या तात्पर्य है? इस तात्पय॑ के 
अन्दर ही चैतन्य अवतार के सारे गृढ़ रहस्य छिपे हैं। इस विषय में स्वरूप 
दामोदर के एक कड़चा के केवल एक इलोक में सारा तत्त्व बड़ी खूबी से 
स्पष्ट हो गया है। 

श्रीराधाया: प्रणयमहिमा कीोदृशो वानयवा- 
स्वाद्यो येनाद्भुतमधुरिमा कोदृशों वा मदीयः। 
सोख्यञ>चास्या मदनुभवतः कीदशं वेति लोभा- 
त्तड्भावाढ्य: समजनि शचीगर्भसिन्धों हरीन्दुः ।॥॥ 

“जिस प्रेम के द्वारा राधा मेरी अद्धू त मधुरिमा का आस्वादन करती 
हैं, श्रीराधा की वह प्रणयमहिमा कैसी है, और राधाप्रेम द्वारा आस्वाद्य जो 
मेरी मधुरिमा है वह कसी है, मेरा अ्रनुभव करके राधा को जो सुख होता 
है वह कसा है--इसी के लोभ से राधाभाव युक्त होकर शची के गर्भ 
रूपी सिन्धु में हरि (गौरांग) रूप इन्दु (चन्द्र) ने जन्म लिया है ।” 


(१) तुलना कौजिए गोविन्ददरास के पद-- 
जय निज कान्‍्ता-कान्ति-कलेवर जय जय प्रेयसी-भाव-विनोद । 
जय ब्रज-सहचरों लोचन-मंगल जय नदीया-वधू-नयन-श्रामोद ॥॥ 
(२) तुलनोीय--अ्रपारं कस्यापि प्रणयिजनवुन्दस्थ कुतुकी 
रसस्तोम॑ ह॒त्वा मधुर-मुपभोक्‍्तुं कमपि यः। 
रुच॑ स्वामावत्रे द्युतिमिह तदीयां प्रकटयन्‌ 


स॒देवश्चतन्याकृतिरतितरां नः कृपयतु ॥ 
रूपगोस्वामी की स्तवमाला, २॥३ 


0 


गौड़ीय वैण्णवों के मतानुसार भूभार हरने के लिए कृष्ण ने अवतार 
लिया था, यह एक बहिरंग कथा है; उनका आविर्भाव हुआ था प्रेमरस के 
निर्यास के आस्वादन के लिए। इस प्रेमरस-निर्यास-आस्वादनरूप मुख्य 
प्रयोजन के साथ आनुषंगिक भाव से भूभार-हरण का प्रयोजन झा मिला था। 
कृष्णावतार के बाद प्रेमास्वादन के विषय में भगवान्‌ को कुछ-कुछ लोभ 
था; स्वरूप दामोदर ने उपर्यक्त इलोक में उसी लोभ का ही उल्लेख किया 
है । इस इलोक में हम तीन प्रकार के लोभ देखते हैं--(१) राधा के 
प्रेम की महिमा कैसी है। (२) राधा-आस्वादित क्रृष्ण की माधुयमहिमा 
कसी है; (३) कृष्ण-सम्बन्धी प्रेम के आस्वादन में राधा का सुख कैसा 
है । इन तीनों प्रयोजनों से ही अन्त:कृष्ण-बहिगौ रूप में गौरांग का अ्रवतार 
हुआ । इन तीनों प्रयोजनों और इनका अवलम्बन करके श्रीराधा और उसके 
प्रेम का स्वरूप कविराज गोस्वामी ने चतन्य-चरितामृत' ग्रंथ के आदिलीला 
के चौथे ग्रध्याय में वर्ण किया है। उस वर्णन का अनुसरण करके ही' 
हम विषय को स्पष्ट करने की चेष्टा कर रहे हैं। 

राधा-प्रेम की महिमा-वर्णन के प्रसंग में कविराज गोस्वामी ने कहा है--- 


_ सहाभाव-स्वरूपा श्रीराधा ठाकुराणी । 
सर्वंगुण-खनि क्ृष्ण-कान्ता-शिरोमणि ॥ 
कृष्णप्रेमे भावित जार चित्तेन्रिय काय । 
कृष्ण-निजशक्ति राधा क्रीड़ार सहाय ॥। 
इसी कृष्णकान्ता-शिरोमणि राधिका से ही दूसरी कान्‍्ताश्रों का विस्तार 
हुआ है। क्ृष्णकान्ताए तीन प्रकार की हैं; प्रथम लक्ष्मीगण द्वितीय महिषीगण 
और तृतीय ललित द ब्रजांगनागण । इनमें-- 
लक्ष्मीगण तार वभवविलासांदरूप । 
महिषीगण वेभव प्रकाश स्वरूप ॥। 
श्राकार-स्वभाव भेद ब्रजदेवीगण । 
कायव्यहुरूप ताँर रसेर कारण ॥ 
बहुकान्ता के अलावा रस का उल्लास नहीं होता है, इसीलिए एक 
राधिका ही इन तीन प्रकार के बहुकान्ता के रूप में कृष्ण को अनन्त 
विचित्र लीलारसास्वादन कराती हैं। इसीलिए--- 
गोविन्दानन्दिनी राधा--गोविन्द-मोहिनी । 
गोविन्द-सर्वेस्व--सर्वकान्ता-शिरोमणि ॥। 


३ के + 62९ + न 
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( र२४५ ) 


कृष्णमयी कृष्ण जाँर भितरे बाहिरे । 
जाँहा जाँहां नेत्र पड़े ताँहा कृष्ण स्फुरे ॥ 
किवा प्रेमरसमय क्ृष्णेर स्वरूप । 

ताँर शक्ति तार सह हय एकरूप ॥। 
कृष्णवांछा-पुतिरूप करे आराघने । 

अतएव राधिका नाम पुराणे बाखाने ॥॥ 
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जगत-मोहन क्ृष्ण--ताँहार मोहिनी । 
अतएव समस्तेर परा ठाकुराणी ॥॥ 
राधा पूर्ण-शक्ति, कृष्ण पूर्ण-शक्तिमान्‌ । 
ढु३ वस्तु भेद नाहि शास्त्र पंरमाण ॥। 
मृगमद तार गंध येछे अविच्छेद । 
अग्नि ज्वालाते येछे कभ्‌ नहे भेद ॥। 
राधाकृष्ण ऐंछे सदा एकइ स्वरूप । 
लीलारस आस्वादिते धरे दुइ रूप ॥॥ 


इस अनन्त-विचित्र-प्रेम से महिममयी राधा के साथ सारे लीला-रस 

पका आस्वादन करके भी श्रीकृष्ण के तीन लोभ बाकी रह गये थे; जिसके 
ईलिए फिर गौर-अवतार की आवश्यकता पड़ी थी। इन तीनों लोभों के 
भप्रन्दर-- 

ताहार प्रथम वांछा करिये व्याख्यान । 

कृष्ण कहे आ्रामि हुई रसेर निधान ॥ 

पूर्णनन्‍न्दमसय आमि चिन्मय पूर्ण तत्त्व । 

राधिकार प्रेमे आमा कराय उन्मत्त ॥। 

ना जानि राधार प्रेमे श्राछ्े कत बल । 

जे बले आमारे करे सबंदा विल्लल ॥। 

राधिकार प्रेम गुरु आमसि शिष्य नट । 

सदा श्रामा नाना नृत्ये नाचाय उद्भट ॥॥ 


निज प्रेमास्वादे मोर हय जे आह्वाद । 
ताहा हैते कोटि गण राधा पेमास्वाद ॥। 
ग्रासि यछे परस्पर विरुद्ध-धर्माअ्रय । 
राधाप्रेम तेछे सदा विद्धर-धस्संसय ।॥। 


ऑन्कामक. 


( र४६ ) 


राधाप्रेमे विभ जार बाढ़िते नाहि ठाञझ्नि ॥ 
तथापि से क्षणे क्षण बाढ़ये सदाइ ॥। 
५०६ ४05: 40; 

सेइ प्रेमार श्रीराधिका परम आश्रय । 

सेइ प्रेमार आमि ह॒इ केवल विषय ॥। 

विषयजातोीय सुख आझामार आस्वाद । 

भ्रामा हैते कोटिगुण आ्राश्रयेर श्राह्नाद ॥। 

ग्राशयजातीय सुख पाइते सन धाय । 

यत्ने आस्वादिते नारि कि करि उपाय ।॥। 

कभ्‌ यदि ए॒३ प्रेमार हइये श्राभ्य । 

तबे एइ प्रेमानन्दर अनुभव हय ॥। 

एत चिन्ति रहे कृष्ण परमकौतुकी । 

हृदय बाढ़ये प्रेमलोभ धकधकी ॥ 

कृष्णावतार के बाद गौर-च्यवतार की यही प्रथम लोभरूपी प्रयोजन 
है। राधिका प्रेम का आश्रय है, कृष्ण केवल प्रेम के विषय हैं। प्रेम के 
आश्रयत्व में कौन-सी महिमा है उसका अनुभव करने के लिए ही गौर- 
अवतार में हरि एक ही साथ प्रेम का विषय और ग्राश्नय होकर उभय 
मुख से प्रेम की महिमा का आस्वादन किया। 
गौरावतार में हरिका दूसरा लोभ इस प्रकार का है। प्रेम के विषय 

में जो अद्भुतमधुरिमा' रहती है विषय खुद उसका आस्वादन नहीं कर 
पाता है। केवल आश्रय के द्वार पर ही इस प्रेम-विषय का माधुय्य प्रकट 
होता है। श्रीराधा के हृत-मुक्र में ही क्ृष्ण-माघधुर्य की चरम अभिव्यक्ति 
और आस्वादन होती है। तिफ यही नहीं, राधिका के प्रेम की गहराई और 
वेचित्र्य के द्वारा ही क्ृष्ण का सौंदर्य माधुर्य मानों बराबर बढ़ता रहता 


है । अतएव राधा रूप ग्रहण न करने से कृष्ण अपने में निहित अनन्त 


माधु्य॑ का स्वयं आस्वादन नहीं कर पते हैं। अपने मधुर-स्वरूप-उपलब्धि 
के लिए ही इसीलिए क्ृष्ण को गौर-अवतार में राधिका की भाव-कान्ति 
ग्रहण करनी पड़ी । इसीलिए दूसरे लोभ के बारे में चैतन्य-चरितामृत में 
कहा गया है--- 

एइ. एक सुन आर लोभर प्रकार । 

स्वमाधुयं देखि कृष्ण करेन विचार ॥ 

अद्भुत अनन्त पूर्ण मोर सधुरिमा । 

त्रिजगते इहार केहो नाहि पाय सीमा ॥॥ 


कंइबन्नंं>--.- 3 


( र४ं७ ) 


एड प्रेमद्वारे नित्य राधिका एकलि । 
श्रामार साधुर्यामत आ्रास्वादे सकलि ॥। 
यद्यपि निम्मेल राधार सत्प्रेम दर्पण । 
तथापि स्वच्छता तार बाढ़े क्षणे क्षण ।॥। 
श्रामार साधुयेर नाहि बाढ़िते श्रवकादों । 
ए-दर्पणेर आगे नवनवरूये भासे ॥ 
मन्माधुर्य राधाप्रेम--दोंहे होड़ करि । 
क्षण क्षण बाढ़े दोहे केहो नाहि हारि ॥ 
श्रामार' मसाधुयें नित्य नव नव हय । 
स्व स्व प्रेम अनुरूप भकते आस्वादय ॥। 
दर्षणाद्ये देखि यदि आपन माधुरी । 
ग्रास्वादिते लोभ' हय श्रास्वादिते नारि ॥॥ 
विचार करिये यदि आस्वाद-उपाय । 
राधिकास्वरूप हइते तबे सन धाय ॥ 


कविराज गोस्वामी ने अन्यत्र इसी को कहा है--आपनि आपना 
चाहे करिते आलिगन”, गौरहरि के रूप राधाभाव में निभोर होकर निरन्तर 


निज-माधुययं का खुद ही आस्वादन किया है। 
गौर-रूप अ्रवतार के प्रति कृष्ण में एक और लोभ था; सह है कष्ण्‌ 


से मिलन होने पर राधा को जो सर्वातिशायी सुख होता है, राधा की 
अंगकान्ति को अंगीकार करके उस सुख का एकबार आस्वादन करना। 
मिलन-जनित सुख नामक वस्तु ने श्रीराधा के श्रन्दर जो सर्वातिशायिनी 
विशिष्ठता प्राप्त की थी और किसी दूसरे व्यक्ति में संभव नहीं है, बह 
ब्रजधाम में एकमात्र राधा के अन्दर संभव हुईं थी । क्ृष्ण के प्रति राधिका 
में कार्मा था, राधिका ही 'ामेश्वरी' हैं, लेकिन अधिरूढ़ महाभाव' 
रूप राधा के इस काम के अन्दर प्राकृत काम की लेशमात्र नहीं था, राधा 
का अ्प्राकृतक काम विशुद्ध निर्मल प्रेम है।कविराज गोस्वामी के मतानुसार 
काम और प्रेम लोहा और सोने की भाँति स्वरूपविलक्षण हैं। एक है 
आत्मेन्द्रिय-प्रीति-इच्छा, दूसरी है क्ृष्णेन्द्रिय-प्रीति-इच्छा; एक है श्रन्धतम:, 
दूसरी है निर्मेल भास्कर । हम लोगों ने पूर्ववर्ती विवेचन में बहुत बार 


देखा है कि राधा का प्रेम विशुद्ध क्ृष्ण-सुखंकतात्पर्य' है। चन्द्रावली' 


(१) अ्रतएव गोपीगणे नाहि. कामगन्ध । 
कृष्ण सुख लागि मात्र कृष्ण से सम्बन्ध ।॥। 
श्रात्मसुख दुःख गोपीर नाहिक विचार । 
कृष्ण सुख हेतु चेष्टा मनोव्यवहार ॥॥ 
कृष्ण लागि आर सब करि परित्याग । 
कृष्ण सुख हेतु करे छाुद्ध अनुराग ॥। 


( रेंद ) 


के अन्दर आत्मप्रीति का लेशमात्र अवशिष्ट रहने के कारण वह राधा 
प्रेम से निक्रृष्ट है। गोपियों के इस विशुद्ध कष्णसुखेकतात्पये प्रेम के साने 
खुद कृष्ण को हार माननी पड़ी है; इसीलिए भागवत में कृष्णवचन में 
देखते हैं कि भगवान्‌ कृष्ण ने कहा कि यह गोपीप्रेम उनके लिए साध्य 
नहीं है । गोपियों की जो निजदेहप्रीति है वह भी मूल में उसी 
कृष्ण प्रेम के लिए ही है।' लेकिन कामगंधहीन इस गोपीप्रेम के अन्दर 
एक अख्जूत रहस्य है; यहाँ सुख वांछा नाहि, सुख हय कोटि गुण ! 
यह गोपीप्रेम का एक विचित्र विरोधाभास' है । इस विराधाभास के विषय 
में कविराज गोस्वामी ने अपनी अ्नननुकरणीय भाषा में कहा है -- 

गोपिका दहोन कृष्णेर ये आ्रानन्द हय । 

ताहा हैते कोटिगुण गोपी आस्वादय ।। 

ताँ सबार नाहि निज-सुख-अ्रनुरोध । 

तथापि बाड़ये सुख पड़िल विरोध ॥। 

ए विरोधेर एकमात्र देखि समाधान । 

गोपिकार सुस्त कृष्णसुर्खे पर्यवसान ।॥। 

गोपिकादशंन कृष्णेर बाड़े प्रफुल्लता । 

से माधुर्य बाड़े जार नाहिक समता ॥। 

आ्रामार दर्ने कृष्ण पाइल एत सुख । 

एत सुखे गोपीर प्रफुल्ल श्रंग मुख ॥ 

गोपीशोभा देखि कृष्णशोभा बाड़े यत। 

कृष्णशोभा देखि गोपीशोभा बाड़े तत ॥। 

एडइ. मत परस्पर पड़े हुड़ाहुड़ि । 

परस्पर बाड़े केह मुख नाहि मुड़ि 

किन्तु हृष्णेर सुख हय गोपीरूप गुणे । 

ताँर सुखे सुख वृद्धि हय गोपीगणे ॥। 
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(१) १०॥३२॥२१ 

(२) तबें जे देखिये गोपीर निज देहे प्रीत । 
सेहोत क्ृष्णेर लागि जानिह निश्चित ॥ 
एडइ देह कल आसमि कृष्ण. समर्पण । 
तार” धन तार एइ संभोग साधन ॥। 
ए-देह दर्शन स्पर्श कृष्ण संभाषण । 
एइ लागि करे देहे मार्जन भूषण ॥। 


( रढं६£ ) 


गोपीप्रेम और प्रेमणनित सुख की यह जो बात कही गई उसमें-- 
सेइ गोपीगण मध्ये उत्तमा राधिका । 
रूपे गुणे सौभाग्य प्रेमे सर्वाधिका ॥। 
त्रिभुवन में इस राधिका का अतुलनीय वैशिष्टथ यह है कि अपनी 
सारी प्रेम-चेष्टा के द्वारा वे पूर्णानन्द और पूर्णरसस्वरूप कृष्ण को भी 
आनन्दित करती है, कृष्णसुख में ही उनकी सारी सुखचेष्टा और प्रेम चेष्टा 
'परिणत होती है । इसीलिए कृष्ण ने मन ही मन विस्मित होकर सोचा है--- 
श्रामा हैते आनन्दित हय त्रिभुवन । 
आ्रामाके आनन्द दिबे ऐछे कोन जन ॥। 
ग्रामा हइ॒ते जार हय' शत शत गुण । 
सेह जन श्ाह्वादिते पारे मोर मन ॥। 
भ्रामा हइते गृुणी बड़ जगते श्रसस्भव । 
एकलि राधाते ताहा करि अ्रनुभव ॥। 
कोटि काम जिनि रूप यद्यपि आमार । 
अ्रसमोद्ध्व॑ माधुर्य साम्य नाहि जार ॥। 
मोररूपे आप्यायित करे त्रिभुवन । 
राधार दर्शने मोर जुड़ाय नयन ॥। 
मोर वंशीगीते आकर्षये त्रिभुवन । 
राधार वचने हरे आ्रामार श्रवण ॥। 
यद्यपि आमार गंधे जगत्‌ सुगंध । 
मोर चित्त श्राण हरे राधा-पअंग-गंध ।॥। 
यद्यपि श्रामार रसे जगत्‌ सुरस । 
राधार अधर रसे आमा करे वश ॥। 
यद्यपि आ्रामार स्पर्श कोटीन्दु शीतल । 
राधिकार स्पर्श झामा करे सुशीतल 
एड सत जगतेर सुखे आामि हेतु । 
राधिकार रूपगुण आमार जीवातु ॥। 
एइ मत अनुभव आमार प्रतीत । 
विचारि देखियें यदि सब विपरीत ॥। 
राधार दह्शने भोर जुड़ाय नयन । 
आमार ददोने राधा सुखे श्रागोयान ॥। 
परस्पर  वेणगीते हरये चेतन । 
मोरभ्रमे तसालेरे करे झआलिगन ।॥। 


नाक शा 


अमान 
गाना 


( २५० ) 


कृष्ण-आलिगन पाइनु जनस सफले । 
सेइ सुखे मग्न रहे वक्ष करि कोलें ॥ 
अनुकूल वाते यदि पाय मोर गंध ॥ 
उड़िया पड़िते चाहे नेत्रे हय अन्ध ॥॥ 
ताम्बुल चवित यबे करे श्आस्वादने । 
आनन्द-समुद्रे डुंबे किछद ना जाने ॥ 
श्रामार संगसे राधा पाय ये श्रानन्द । 
शत मुखें कहि यदि नाहि पाह अंत ॥ 
लीला श्रंते सुखे इहार जे श्रंगमाधुरी । 
ताहा देखि सुखे आमि आपना पासरि ॥। 


+ कक नी है के 
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श्रामा हैते राधा पाय ये जातीय सुख । 
ताहा आस्वादिते श्रामि सदाइ उन्मुख ॥ 
नाना यत्न करि श्रासि नारि आस्वादिते । 
से सुख माधुय ब्राणं लोभ बाड़े चित्ते ॥ 
रस आस्वादिते श्रासि कल शअ्रवतार । 
प्रेसरस झआस्वादिल विविध प्रकार ॥ 


यही है गौर-अ्रवततार में राधाभाव-अंगकान्ति धारण करने का रहस्य 
 श्रीमान्‌महाप्रभु चैतन्य' देब की भगत्ता और उस भगवत्ता के स्वरूप 
पर विचार के प्रसंग में महाप्रभु से एक करके क्रृष्णास कविराज ने 
राधा की जिस मूत्ति का अंकन किया है और राधातत्त्व की स्थापना की 
है हमने ऊपर यथासंभव कविराज गोस्वामी की ही भाषा में उसका परिचय 
दिया है। इस विवेचन को भलीभाँति देखने से पता चलेगा कि, श्रीराधा 
की अध्यात्म-मूति का महिममय पूर्ण-प्रकाश इसी चैतन्ययुग में हुआ है। 
चेतन्‍्य के पूर्ववर्ती राधाक्ृष्ण-प्रेम-साहित्य में और चैतन्य के परवर्ती 
राधाकृष्ण-प्रेम-साहित्य में भी राधिका की एक द्वत्ता है, उसकी श्रप्राकृत 
अध्यात्म मूर्ति एक अशरीरी छाय की भाँति उसकी काव्य में रूपायित' 
प्राकृत मूत्ति के चारों ओर क्षण-क्षण पर एक दिव्य परिमंडल का आभास 
मात्र देती है। साहित्यिक रूपायण में हम बल्कि प्राकृत की ही जय देखते 
हैं । लेकिन राधाक्ृष्ण-प्रेम-साहित्य को आध्यात्मिकता की उतनी ऊँचाई से 
देखने और ग्रहण करने की जो दृष्टि है वह दृष्टि मुख्यतः चैतन्य-युग की 
ही देन मालूम होती है। श्रीचेतन्‍्य के दिव्य भाव और आ्ाचरण में उनके 
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परमभकक्‍त और परमज्ञानिगुणी परिकरवर्ग के ध्यान तथा मनन के अन्दर से 
श्रीराधा का एक नया अआविर्भाव हमने स्पष्ट देखा। इस आविर्भाव की 
दिव्यद्युति भ्रभी भी बंगालियों की आँखों पर छाई हुई है और इसीलिए 
हमने वेष्णव साहित्य के आस्वादन के समय साहित्य-रस के साथ अध्यात्म- 
रस को मिलाए बगर नहीं रहते । इस मिश्रण या समन्वथ के अलावा 
वेष्णव-साहित्य के आस्वादन में कहीं एक अपुर्णता रह जाती है। इसीलिए 
कहना पड़ता है कि भक्‍तकवि वासुदेव घोष गौरांग के बारे में कह गए' 
हैं-- मधु र-वृन्दा-विपिन-माधरी-प्रवेश-चातु री-सा २---चैतन्य के जीवन का इससे. 
बढ़कर सर्वांगीण वर्णन नहीं हो सकता है। 


मा धर न डर 
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ठाद॒श अध्याय 


वष्णव सहजिया मत में राधा-तत्त्व 


विक 


हमने ऊपर के अग्ध्याय में जिस राधातत्त्व का विवेचन किया 
“वही गौड़ीय वैष्णव सिद्धान्त सम्मत राधातत्त्व है। इस गौड़ीय वैष्णव धर्म से 
हम चैतन्य-प्रवरतित वैष्णव धर्म को ही समझ ते हैं। चैतन्य-प्रवतित इस 
वैष्णव धर्म ने परवर्ती काल के शास्त्रज्ञ वैष्णव गोस्वायियों के द्वारा नाना 
प्रकार से विधिबद्ध होकर दाशनिक सिद्धाग्त और धर्माचरण दोनों 
में ही एक विशेष रूप प्राप्त किया है। लेकिन इस विधि-बद्ध वैष्णव धर्म 
'के अलावा बंगाल में वेष्गव धर्म की और कई धाराएँ प्रवाहित हुई हैं, 
इनमें वैष्णव-सहजिया धारा प्रधान धारा है। इन सहजिया लोगों के 
अपने कई दाशंनिक सिद्धान्त थे; उन मूल सिद्धान्तों के अनुरूप उसके 
'राधातत्त्व ने विशिष्टता प्राप्त की है । 

इस वे णव-सहजिया मत के मूल पर विचार करने से हम देखते हें 
कि इस सहजिया मत का मूल किसी विशेष वैष्णव दार्शनिक सिद्धान्त 
'पर प्रतिष्ठित नहीं है, वास्तव में इस धर्म की प्रतिष्ठा कुछ गुद्य साधनों 
पर है। सहजेया लोगों की इस गुह्य साधना की धारा भारतीय साधना 
के क्षेत्र में एक अति प्राचीन धारा है। इन साधनाओं ने भिन्न-भिन्न युगों 
में भिन्न-भिन्न धममतों के साथ मिलकर विभिन्न धर्म-सम्प्रदायों को जन्म 
दिया है। यह कहीं तांत्रिक साधना के रूप में प्रचलित है, कहीं यह 
बौद्ध-सहजिया के अन्दर रूपान्तिरित हुई है, इन साधन-प्रणालियों ने वैष्णव- 
'धर्म से मिलकर वैष्णव-सहजिया सम्प्रदाय को जन्म दिया है। नर-नारी के 
परस्पर मिलित भाव से एक धर्म-साधना की धारा भारतवर्ष के धर्म के 
इतिहास में बहुत पहले ही से प्रचलित है। इस साधना की विभिन्न 
परिणतियों से ही वामाचारी तांत्रिक साधना, बौद्ध तांत्रिक साधना बौद्ध- 
'सहजिया साधना आदि का उद्भव हुआ है। बाहर से ये धर्म-सम्प्रदाय 
'परस्पर जितने अलग क्यों न मालूम हों, वास्तव में विचार करने पर 
'उन सभी में एक गहरी एकाई दिखाई पड़ती है। विभिन्न सम्प्रदयों में 
इस साधना के प्रचलन के साथ कितने ही दाशेनिक सिद्धान्त जुड़े हुए हैं । 
सभी सिद्धान्तों के मल में हम देखते हैं कि चरम सत्य है एक अ्रद्वय 
परमानग्द स्वरूप । यही श्र।नःद-तत्त्व ही परम सामरस्य है। इस अह््य आनन्द 
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तत्व में दो धाराएँ है। लेकिन पअद्वय तत्त्व इन दोनों धाराओं की अरस्वी-- 
कृति नहीं है।अद्ठय तत्त्व वह चरम तत्त्व है जहाँ ये दोनों ही धाराएँ 
पूर्णता प्राप्त कर फिर एक अखंडतत्त्व के अन्दर गहराई से मिली हुई 
हैँ। यही मिथुनतत्त्व, या यामलतत्त्व यां यूगल तत्त्व है। यही बौद्धों का 
युगनद्धतत्त्व है। तांत्रिक साधना के क्षेत्र में यह अखंड युगलतत्त्व ही 
केवलानन्द तत्त्व है। इस अद्कव तत्त्व की दो धाराएँ --एक शिव 
और दूसरी शक्ति । तांत्रिक मत में इस शिव-शक्ति का मिलन-जनित' 
केवलानन्द ही परम साध्य है, इस साध्य को प्राप्त करने की साधन-पद्धति 
बहुत प्रकार की है। साधक अपनी देह के अन्दर ही इस शिव-शक्ति 
तत्व को पूर्ण-जाभ्रत करके और पूर्ण-परिणत करके अपने अन्दर ही इन 
उभय तत्तवों के मिलनजनित शअ्रपूर्वे सामरस्य-सुख या केवलानन्द का अनुभव: 
कर सकता है। इस शिव-शक्ति तत्त्व को लेकर बहुतेरी प्रकार को 
साधनाओ में एक विशष प्रकार की साधना है नर-नारी की मिलित 
साधना । इस साथना के साधकों का विश्वास है कि शिव-शक्ति के - 
नित्यतत्त्व ने स्थूल रूप में संसार के नर-नारियों में रूप पाया है। नर-: 
नारी दोनों ही उसके स्वरूप में शिवतत्व और शक्तितत्त्व इन दोनों ही 
तत्त्वों के अधिकारी होने पर भी इनके अन्दर विशेष करके पुरुष शिवतत्त्व 
और नारी शक्तितत्त्व का प्रतीक है। केवल सूक्ष्मरूप से ही नहीं, स्थूल' 
रूप से भी पुरुष के प्रतितत्त्व में शिव का और नारी के प्रतितत्त्व में शक्ति 
का समधिक विकास होता है। साधना के क्षेत्र में पहली साधना है इस' 
पुरएष. और नारी दोनों के अन्दर सुप्त शिवतत्त्व और शक्तितत्त्व का पूर्ण 
जागरण । पुरुष के अन्दर से शिवतत्व और नारी के अन्दर से शक्ति- 
तत्त्व के इस प्रकार से पूर्ण परिणत और पूर्ण .जाग्रत होने पर परस्पर 
के शिव-दक्ति-तत्व का आस्वादन होगा गर्थात्‌ पुरुष अपने अन्दर 
से शिवतत्त्व को पूर्ण परिणत और पूर्ण जाग्रत करके अपने को 
सभी कार से शिव के रूप में उपलब्ध करके नारी को पूर्ण शक्ति- 
तत्व के तौर पर अनुभव करेगा और नारी अपने अन्दर शक्ति-- 
तत्त्व को पूर्ण विकसित करके अपने को साक्षात्‌ शक्ति के तौर पर और 
पुरुष को साक्षात्‌ शिव के तौर पर अनुभव करेगी। साधना की इस 


दशा में पुरुष नारी दोनों की स्थूल देह के प्रतितत्व में भी शिव-शक्ति का' 
जागरण होता है। तब दोनों का जो मिलन होता है वह साधक-साधिका 
को पूर्ण सामरस्य में पहुचा देता है--यह पृर्णसामरस्यजनित जो असीम 
अनन्त आनन्दानुभूति है--यही तंत्र की भाषा में सामरस्य-सुख है, बोढों 
की भाषा में महासुख और वैष्णवों की भाषा में महाभाव-स्वरूप है।, 


( रश४ ) 


संक्षेप में तंत्र के नारी-पुरुष की मिलित साधना का रहस्य यही है। बौद्ध 
तांत्रिक और बौद्ध सहजिया साधना की भी यही मूल बात है। वहाँ 
शिव-शक्ति की जगह देखते हैं शून्यता-करुणा-तत्त्व की मृति भगवती-भगवान्‌ 
को या वज्जेश्वरी ( या वजधात्वे (त््वी? ) इवरी) वज्जेश्वर को या 
'प्रज्ञा' और 'उपाय' को। इनका चरम लक्ष्य है महासुख-रूप प्रज्ञा या सहजानन्द 
की प्राप्ति। इन विषयों पर दूसरे ग्रंथों! में विस्तारपुर्वक॑ विचार किया 
है पग्रतएव यहाँ उनके पुनरुल्लेख की आवश्यकता नहीं । पाल राजाओं 
के समय बंगाल में तांत्रिक बौद्धधर्म॑ और सहजिया बौद्ध धर्म का 
काफी प्रचार था। बौद्ध धर्म का अवलम्बन करके जो गुह्म साधनपद्धति 
बंगाल में प्रचलित थी वह साधना और हिन्दुतंत्रोक्त साधनपद्धति मूलतः 
'एक थी। लगता है सेन राजाओं के समय से बंगाल में राधाक्ृष्ण-युक्त 
वैष्णव धर्म का प्रसार होने लगा। इस वेष्णव धर्म के प्रसार के बाद 
पूर्वोक्त गुह्य साधना वेष्णवधर् के साथ मिल-जुल गई और इसी तरह 
वैष्णव-सहजिया मत का निर्माण हुझा । 

नारी-पुरुष की मिलित यह गुह्य साधना-प्रणाली वैष्णवधर्म में प्रविष्ट 
'होकर रूपान्तरित हुई। हिन्दु और बौद्ध तांत्रिक पद्धति में--यहाँ तक कि 
बौद्ध सहजिया सम्प्रदाय के अन्दर भी, जो मूलतः एक योग-साधना थी, 
वैष्णव सहजिया के अन्दर योग-साधना का अवलम्बन करके एक प्रेम-साधना 
में रूपान्तरित हुईै। हम पूर्वापर देख आए हैं कि वैष्णव धर्म, विशेष 
करके राधा-कृष्ण का अ्वलम्बन करके जो वैष्णव' धर्म है--वह प्रेंमधर्म 
है। वैष्णव सहजिया में हमने पूर्ववर्ती शक्ति-शिव या प्रज्ञा-उपाय की जगह 
राधा-कृष्ण को पाया। शिव-शक्ति का मिलनजनित सॉमरस्य आनन्‍्द- 
स्वरूप था, बौद्धों ने इसे महासुख-स्वरूप कहा है। वैष्णव सहजिया' लोगों 
के राधा-कृष्ण के मिलनजनित आनन्द को प्रेम के सिवा और कुछ नहीं 
कह सकते । यद्यपि यहाँ भी चरमावस्था में प्रेम ही श्रानन्द है और आनन्द 
ही प्रेम है। जिस रास्ते यह चरमावस्था प्राप्त होती है उसे वैष्णव-सहजियागण 
योग का रास्ता नहीं कहेंगे, इसे वे प्रेम का राम्ता कहेंगे । 

वेष्णव-सहजिया मत के बारे में मैंने अन्यत्र लिखा है ।' प्रस्तुत प्रसद्भ 
में इस सहजिया मत के अन्दर से राधातत्त्व किस प्रकार रूपान्तरित हुआ 
है केवल इसी पर विचार करेंगे। 


७७७७" 3 + रजनी 
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वेष्णव-सहजिया मत में युगल-तत्त्व ही परमतत्त्व है। इसी युगल में 
ही महाभाव रूप सहज का स्थिति है। यह सहज समरस में स्थित प्रेम 
की पराकाष्ठा-अवस्था है। यह सहज” ही विश्व-ब्रह्माण्ड का अन्तनिहित 
चरम सत्य है। इसी से जगतृ्‌-प्रपंच की उत्पत्ति होती है, इसी में सब 
कुछ की स्थिति है और इसी में सब कुछ का लय होता है। यह सहज 
नित्य के देश” की वस्तु है; चंडीदास ने नित्य” से ही सारे सहजतत्त्वों को 
प्राप्त किया था, नित्य के आदेश से ही सारी सहज साधनाओं में वेरत हुए 
थे, नित्य के आदेश से ही उन्होंने जगत में सहज जानबार तरे (सहज 
को जानने के लिए) गीत रचे थे। यह वृन्दावन! और 'मनोवुन्दावन' को 
पारकर नित्य वृन्दावन की वस्तु है। यह नित्यव॒ुन्दावन ही सहजिया- 
गण का गुप्त चन्द्रपुर' है। इस गुप्त चन्द्रपुर में राधा-कृष्ण का नित्य 
विहार चल रहा है--इस नित्यविहार के अन्दर से सहज-रस की नित्य धारा 
प्रवाहित होती है और इस 'रस बइ वस्तु नाइ ए तिन भुवने' (रस के 
अलावा तीनों भुवनों में कोई वस्तु नहीं है । सहजिया लोगों का विश्वास है 
कि नित्य वृन्दावन के गुप्तचन्द्रपुर' में राधा-कृष्ण के अन्दर से सहज-रस 
का यह जो निरन्तर प्रवाह है, उसी की अभिव्यक्ति संसार के सभी नर- 
नारियों के अन्दर प्रवाहित प्रेमरस-धारा के अन्दर भी है। उपनिषद्‌ में 
कहा गया है, सभी जागतिक' स्थूल श्रानन्दों के अन्दर से प्राणिगण उसी 
एक ब्रह्मनन्द के ही मात्रामुपजीवन्ति' । उपनिषद्‌ के इस एक स्वर से 
स्वर मिलाकर सहजिया लोगों के साथ कहा जा सकता है कि नर-नारी 
का जागतिक प्रेम--यहाँ तक कि स्थूल देहिक संभोग के अन्दर से जीवगण 
जाने भ्रनजानें उसी एक सहज-रस की धारा का उपभोग करते हैं। इस 
वुन्दावन के गुप्तचन्द्रपुर में राधा-कृष्ण की जो नित्य-सहज लीला होती है 
वही उनकी स्वरूप-लीला' है और जीव के अन्दर से स्त्री-पुरुष के रूप 
में जो लीला होती है वही श्रीरूप-लीला' है। श्रप्राकृत वृन्दावन की 
स्वरूप-लीला ही प्राकृत जगत में आकर श्रीरूप-लीला में परिणत होती है। 

जीव के दृष्टान्त से किस प्रकार से एक आदिम युगल में विश्वास 
उत्पन्न होता है इस बात को भकक्‍त शिशिरकुमार घोष ने भ्रपनी श्रीकालाचाँद 
गीता' में अत्यन्त सहज भाव और भाषा में बड़े सुन्दर ढंग से समझाने की 
चेष्टा की है। वहाँ कहा गया है-- 

आबार देखेदि एड जग माझे । 
युग्मरूपे जीव सात्रेते बिराजे ॥ 


(१) सहजिया-साहित्य--मणीद्बमोहन वसु सम्पादित, गीत सं० ५६ 


( २५६ ) 


पुरुष प्रकृति देखि सब जीवे । 
एड दुइ भाव भगवानें हबे ।। 
भजनीय यदि थाके कोन जन । 
ग्रवदय हुइबे मनुष्य. सतन ।॥। 
तार छाया मोरा युगल सकल । 
जाँर छाया सेश्रो ह॒इबे युगल ॥। 


वृन्दावन में स्वरूप-लीला एक से दो और दो से एक होकर नित्य 


विराजमान है; इसका कोई पारवार नहीं है, गंगा की धारा की भाँति 
यह अ्रथक प्रवाहित है। संसार के वृन्दावन” में राधा-कृष्ण का गोप- 


क्न्प् 


गोपी के रूप में अवतार और नर-तारी के रूप में लीला यह उस श्रप्राकृत- 


प्रेम-रप सहज वस्तु को मानुृषी रूप में मनुष्य के सामने प्रकट करने के 


लिए ही है। मर्त्य के वृन्दावन को जो ऐतिहासिक लीला है वह नित्य- 
लीलातत्त्व का एक आभास देने के लिए ही हुई थी। 'दीपकोज्ज्वल' ग्रंथ 
में कहा गया है कि राधा-कृष्ण की प्रकट वृन्दावन-लीला रूपावेश” होकर--- 
अर्थात्‌ देहधारी होकर है। उस लीला का आस्वादन करने के लिए 
उन्होंने नर-तारी की रसमय देह का झ्राश्रय करके मत्य॑ में भ्रवतीर्ण होकर 
(१) राधा-कृष्ण रस-प्रेम एकुइ से हय । । 
नित्य नित्य ध्वंस नाइ नित्य विराजय ॥। 
सहज-उपासना-तत्त्व, तरुणी-रसमण कृत, बंगीय साहित्य- 
परिषद्‌ पत्रिका, ४ खंड १ सं० १ 
(२) नित्यलीला क्ृष्णेर नाहिक पारापार । 
अ्रविश्वञाम वहे लीला येन गद्भाधार ॥। 
सहज-उपासना-त तत्व, मुकुन्दरास प्रणोत, (मणीखकुमार 
नन्‍दी प्रकाशित), पृू० ५८, पुृ०. ५८-६४ देखिये । 
शोर भी:--निज-शक्ति श्रीराधिका पाज्या नन्‍द-सुत । 
वुन्दावने नित्यलीला करये अद्भूत।॥ वही, ६१ पृ० ॥. 
से कृष्ण राधिकार हयेन प्राणपति । 
राधासह नित्यलीला करे दिवाराति ॥ वही 
(३) रति-विलास-पद्धति, कलकत्ता विश्वविद्यालय में रक्षित पुस्तक, 
५७२ नं० । 


व १-० य.५..स्प्न्देप हि रेप 


0७७७७२२७२७४४०३४०००७००० ० क न पद 


7 दे 'अध्टथत-अााव्एलूदातअ८2७प>पृपस्टपहर ०5 पक शता ८ पार्क कसा +ननभ- ५3... >-गक तप 5० टी िकननो 50... स्टटप्रस्दौका बा, 


( २५७ ) 


५३ 


रस-प्रास्वादत किया है। सहजियानण के मतानुसार राधा-कृष्ण ने 
केवल वृन्दावन के गोपी-गोप के रूप में ही परम रस-तत्त्व का आस्वाद्दन 
किया है ऐसी. बात नहीं, मनुष्य के अन्दर से नर-तारी के रूप में ही वे 
कौतुक से विहार करते हैं ।* तंत्र-मत में (हिन्दु और बौद्ध दोनों में) 
जिस तरह हम देखते हैं कि प्रत्येक पुरुष स्वरूप में शिव-विग्नह और नारी 
शक्ति-बिग्रह है, इसी तरह सहजिया मत में प्रत्येक पुरुष-स्वरूप में कृष्ण विग्रह 
और प्रत्येक नारी राधा-विग्नह है । दूसरी ओर तंत्रादि में हम अर्धनारीश्वर 
की कल्पना देखते हैं। प्रत्येक जीव के श्रन्दर यह अ्र्धनारीश्वर तत्त्व विरा- 
जमान है; देह का दक्षिण अंग शिव या (इंश्वर और वाम अंग नारी 
मा शक्ति है। वैष्णव सहजिया लोगों में भी इसी प्रकार का 
विश्वास दिखाई पड़ता है। कहीं देखते हैं, दाहिनी श्राख में कृष्ण और 
बाँई आँख में राधिका का निवास है। यही दाहिना नेत्र साधक का 
श्यामकुंड और बाँयाँ नेत्र राधाकुण्ड है।' 

नर-तारी के' अन्दर राधा-कृष्ण की जो सहज-रस की लीला है इस 
बात को अ्रच्छी तरह समझने के लिए वैष्णव-सहजिया लोगों की स्वरूप- 
लीला और श्रीरूप-लीला इन दोनों लीलाओं को भलीभाँति समझना होगा। 
प्राकृत जगत्‌ में एक पुरुष का जो पुरुष रूप है वह केवल बाहर का रूप 
है। इस बाहर के रूप के अन्दर इस रूप का आश्रय करके ही एक स्वरूप 


(१) प्रकट हुइते यदि कभु मने हय । 
रूपावेश हइदया तबे लीला आस्वादय ॥। 
सब्बें पररस-तत्त्वः करिया आश्रय । 
रसमय देह धरि रस आस्वादय ॥। 

दी (ही? )पकोज्ज्वल, पुस्तक (कलकत्ता विदवविद्यालय, 
भद४ नं० ) । 

(२) मनुष्य स्वरूपे करे कौतुक विहार । 

चम्पक-कलिका, वंगीय-साहित्य-परिषद्‌ पत्रिका, १३०७ 


सन्‌, प्रथम संख्या । 
(३) वासे राधा दाहिने कृष्ण देखें रसिक जन । 
ग बा ,  दुइ नेत्रें विराजमान ॥। 


राधाकुण्ड द्यामकुण्ड दुद्द नेत्र हय । 
सजल नयन द्वारे भावे प्रेम आस्वादय ।॥। 
राधा-वलल्‍्लभदास का सहजतत्त्व; 


वंग-साहित्य-परिचय, ह्विंतीय खण्ड । 
१७ 


( शृभर८ण ) 


श्रवस्थान करता है। मनुष्य के अन्दर प्रत्येक पुरुष बाहरी रूप में कृष्ण- 
स्वहप रह रहा है, उसी तरह प्रत्येक नारी के बाहरी रूप के अन्दर अ्रवस्थान 
कर रहा है उसका राधा-स्वरूप” । साधना की पहली और मुख्य बात 
है ज्वार के रास्ते इस रूप से स्वरूप में लौटना । स्वरूप में स्थिति प्राप्त 
करने के लिए नर-नारी का जो मिलन है वही प्रेमलीला है--उसी के 
अन्दर से विशुद्ध सहज-रस का आस्वादन होता है। इसीलिए श्रीरूप' 
साधक के साधन-पथ में अवलम्बन मात्र है, इस श्रीरूप अ्रवलम्बन से 
स्वरूप में ही उसकी यथार्थ स्थिति है। 

इसीलिए सहजिया लोगों की पहली साधना केवल विशुद्धि साधना है। 
जिस तरह सोने को गला गलाकर निर्मल किया जाता है, उसी तरह मभर्त्य 
के प्राकृत देह-मन को जलाकर शुद्ध करना पड़ता है। विशुद्धतम देह-मन 
पर अवलम्बित जो प्रेम है वह तब “निकषित हेम” बन जाता है, वही 
पूर्ण समरस है, वही न्नज का महाभाव-स्वरूप है। तो हम देखते हैं कि 
सहजिया लोगों के मतानुसार, मर्त्य और वुन्दावन प्राकृत और श्रप्राकृत में जो 
 श्रन्तर है, उसे भी साधना द्वारा दूर किया जा सकता है अर्थात्‌ प्राकृत को ही 
साधना के द्वारा श्रप्राकृत में रूपान्तरित और धर्मान्तरित किया जा सकता 
है । तब--श्रीरूप स्वरूप हय स्वरूप श्रीरूप' अर्थात्‌ रूप के अन्दर ही 
स्वरूप की प्रतिष्ठा होने के कारण रूप और स्वरूप का श्रन्तर दूर हो 
जाता है। इस देश” और उस देश' में सहज मिलन हो जाता है । यही बात 
चंडीदास के नाम से मिलने वाले एक पद में बड़ी खूबी से कही गई है--- 


से देश ए देगें ग्रनेक अ्रन्तर 
जानये सकल लोके । 
से देशे ए देदों मिद्याभिशि श्राछे 


ए कथा क्यो ना काके 
हम देखते हैं कि महाभाव-स्वरूप सहज” की दो धाराएँ हैं, एक धारा 
में आस्वाद्य-तत्त्व, दूसरी धारा में है आस्वादक-तत्त्व, नित्य-वुन्दावन में 
राधा और कृष्ण ही इन दोनों तत्त्वों की मूर्ति हैं। सहजियागण इन दोनों 
तत्त्वों को पुरुष-प्रकृति तत्त्व कहते हैं । सहजिया लोगों ने लाना प्रकार से 
इस तत्त्व का परिचय देने की चेष्टा की है। 'रत्नसार”' में कहा गया है-- 
(१) रत्नसार, कलकत्ता विदविद्यालय की हस्तलिखित पोथी (नं० 
११११). नर प न का 
(२) सहजिया . साहित्य, मणीद्धमोहन वसु सम्पादित, सं० ८ड़। 
| ' * (३): कलकत्ता विश्वविद्यालय की हर्स्तालखित पोथी । 





६. | ड्रढ 


( २५६ ) 


परमात्मार दुई नाम धरे ढुइ रूप । 
एइ मते एक हस्या धरये स्वरूप ॥। 
ताहे दुई भेद हय पुरुष-प्रकृति । 
सकलेर मूल हय सेइ रस-म्रति ॥। 
30; ४०; 40६ 
परमात्मा पुरुष प्रकृति दुईइ रूप । 
सहस्नार-दले करे रसेर स्वरूप ॥। 
इस प्रसंग में हम देखते हैं कि तंत्र-पुराणादि में [हम वृहदारण्यक 
'उपनिषद की यह ध्वनि सुनते हैं कि एक देवता ने अ्रपनी रमणेच्छा को 
चरितार्थ करने के लिए दो रूप धारण किये थे। यह विव्वास भारतीय 
धर्म-विश्वास में दढ़-मल हो गया' था और इसीलिए परवर्तों काल के 
छोटे-बड़े सभी धर्म-मतों के' अन्दर इसका स्पष्ट चिह्नू दिखाई पड़ता है। 
“दीपकोज्ज्वल' ग्रंथ में कहा गया है-- 
एक ब्रह्म जलन ह्वितीय नाहि आर । 
सेइ काले शुनि ईइवर करेन विचार ॥ 
अपूबव रसेर चेष्टा अपूर्वः करण । 
केसने हुइंब इहा करेन भावन ॥। 
भाविते भाविते एक उदय हइल । 
सनेते आनन्द हैया विभोल हुइल ॥। 
श्र श्रंग हैते श्रामि प्रकृति हब । 
अ्ंश्षिनी राधिका नाम ताहार हुइब ॥। 
>८ )< >< 
आ्रपनि रसेर मूति करिब धारण । 
रस आस्वादिब आमि करिया जतन ॥। 


(१) रस आस्वादन लागि हइला ढुई सूति । 


एइ हेतु कृष्ण हय पुरुष प्रकृति ॥। 
प्रकृति ना हइले कृष्ण सेवा जन्य नय । 
एइ हेतु प्रकृति भाव करये' आश्रय ॥। 
दीपकोज्ज्वल-प्रन्थ, पोथी । 
(२) तुलनीय--सेइ रूपेते करे कुज्जेते विहार । 
सेइ कृष्ण एइं राधा एकुद आकार ॥। 
राधा हुइते निकाकार रसेर स्वरूप । 
.. झ्रतएव.. दुइरूप हय एक रूप ॥॥ 
. » राधिका-रस-काोरिका, वंग-साहित्य-परिचय, ररा खंड । 


5. पक :) 


वेष्णव-सहजिया लोगों के मत में परम एक' की यह जो दो धाराएँ राधाक्ृष्ण 
के अन्दर से प्रवाहित हुईं; मर्त्य के नर-तारी के अन्दर भी उसी धारा के दो 
प्रवाह चल रहे हैं। प्राकृंत गुण के संस्पश्षे में वह व्लिन्न हो गया है, साधना के 
द्वारा इस प्राकृतगुण-संस्पश को दूर कर देने से ही नर-तारी का यह प्रेम फिर 
अप्राकृत ब्रज की वस्तु बन जाता है । नर-तारी के अन्दर सहज प्रेम की जो दो' 
धाराएँ बह रही हैं उन्हें निमंलतम करके फिर एक कर देने से ब्रज के युगल-प्रेम 
का आसावदन होता है। चंडीदास के एक गीत में देखते हैं-- 
प्रेम सरोबरे दुद्ृंदि धारा । 
अस्वादन करे रसिक जारा ॥। 
दुइ धारा जलन एकत्रे थाके । 
तखन रसिक युगल देखें ॥ 
इन दोनों धाराश्रों के प्रतीक पुरुष-प्रकृति या कृष्ण-राधा को सहजिया 
लोगों ने 'रस' और 'रति' कहा है। 'रस' शब्द का तात्पर्य है आस्वादक 
रूप रस-स्वरूप और रति है रस का विषय । पारिभाषिक तौर से क्ृष्ण-राधा 
को काम' और मदन' कहा गया है। काम' शब्द का श्र है प्रेम-स्वरूप--- 
जो प्रेम के आस्पद को अपनी ओर आर्काषत करता है और मदन' है 
प्रेमोद्रेक का कारण-स्वरूप । साधना के क्षेत्र में नायक ही रस या काम 
है, नायिका 'रति” है। यही एक रस-रति' या काम-मदन' ही अखिल 
नायिका-नायक का रूप धारण कर नित्यकाल विलास कर रहे हैं।' 


(१) परस्परे नायक नायिका श्रनंग रति । 
स्वतःसिद्धभावे हय ब्जेते वसति ॥। 
रति-विलास-पद्धति, 
(हस्तलिखित पोथी-कलकत्ता विश्वविद्यालय) 
और---रतिर स्वरूप श्रीराधिका सुन्दरी । 
कामेर चित झ्राकर्षप रूपेर लहरी ॥। 
रागमयी कणा, हस्तलिखित पोथी क० वि० । 


(२) जय जय सर्वादि वस्तु रसराज काम । 
जय जय सर्व्वेश्रेष्ठ रस नित्य धाम ॥॥ 
प्राकृत अ्रप्राकृत आर महा आअप्राकृते । 
विहार करिछ तुमि निज स्वेच्छामते ॥। 
स्वयं-काम नित्य-वस्तु रस-रतिमय । 
प्राकृत श्रप्राकृत श्रादि तुसि महाश्रय ॥। 
एक वस्तु पुरुष प्रकृति रूप हइया । 
विलासह बहुरूप धरि दुद काया ॥। 
सहज-उपासना-तत्त्व,, तरुणीरमण-क्ृत, बंगीय- 
साहित्य-परिषद्‌ पत्रिका, १३३५, दंथ संख्या ॥॥ 
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( २६१ ) 


सहजिया लोग नायिका-भजन” की बात कह गये हैं। इस नायिका- 
भजन का तात्परय है राधा-भमजन । साधक बनने के लिए प्रत्येक 
नायक-नायिका को अपने प्राकृत-तायक-तायिका के रूप के अ्रन्दर कृष्ण-राधा 
के' स्वरूप की उपलब्धि करनी होगी | यह उपलब्धि एक बारगी सम्भव 


नहीं है, इसलिए आरोप-साधना करनी पड़ती है। आरोप-साधना का 


अर्थ है जब तक रूप के अन्दर स्वरूप की पूर्ण उपलब्धि न हो तब तक 
स्वरूप को रूप के अन्दर आरोप” कहना श्रर्थात्‌ जब तक नायक-नायिका 
ग्रप| को सम्पूर्ण रूप से क्ृष्ण-राधा न उपलब्धि कर सकें तब तक नायक- 
नायिका एक दूसरे के भ्रन्दर कृष्ण-राधा का आरोप कर साधना करते रहेंगे । 
चंडीदास ने अपने रागात्मिक गाने में इस आरोप को ही श्रेष्ठ साधन कहा है-- 
छाड़ि जपतप साधह आरोप 
एकता करिया सने। 

रजकिनी रामी के अन्दर उन्होंने पहले राधिका का आरोप कर साधना 
की । इस आरोप-साधन में सिद्धिलाभ होने पर रजकिनी रामी रजकिनी- 
रामी नहीं रह जाती । वह सभी प्रकार से पूर्ण राधिका का विग्रह बन 
जाती है। इसीलिए चंडीदास के गाने में देखते हैं-- 


स्वरूपे आरोप जार रसिक नागर तार 
प्राप्ति हबे मदनमोहन । 
भ< ८ ८ 
से देशेर रजकिनी हय रसेर अधिकारी 
राधिका स्वरूप तार प्राण । 
तुमि तो रमसमोर गुर सेह रसेर कल्पतरु 
तार सने दास अभिमान ।॥ 


इसीलिए आरोप साधना का उद्देश्य है-- 


रूपेते स्व॒रूपे दुइ एकु करि 
मिशाल कोरिया थुबे। 
सेद से रतिते एकान्तकरिले 


तबे से श्रीमती पाबे ॥ 





जल उनपमाननभमन-थम मम» नल“. पअननननारम 


(१) तुलनीय--ए रति ए रति एकम करिया 

सेखाने से रति थबे। 

रति रति दइूहे एकत्र करिले 
सेखान देखिते पाबे ॥ 

स्वरूपे आरोप एह रस-कृप 
सकल साधन पार । 

स्वरूप ब॒झिया साधना करिले 
साधक हइते पार ॥ 


( २६२ ) 


रूप में एकबार स्वरूप का आरोप करके रूप-स्वरूप को कभी भिन्न 
नहीं समझना चाहिये-- 
आरोपिया रूप ह॒दया स्वरूप 
कभ्‌ ना बासिश्रो भिन्न ।॥। 


इन भिन्न बोध के मिट जाने पर आरोप के अन्दर से स्वरूप का भजन 


कर पाने पर ही सच्ची' राधा-प्राप्ति सम्भव होती है-- 


ग्रारोपे स्वरूपे भजिते पारिल 
पाइबे श्रीमती राधा ।॥। 


नायिका के अन्दर से राधा की यह उपलब्धि--रूप के अन्दर से स्वरूप 


उपलब्धि सहज नहीं है। कमल के प्रत्येक अणु-परमाणु से जिस तरह 
कमल की सुगन्धि अभिन्न भाव से मिली-जुली रहती है एक नायिका के 
प्रत्येक श्रण-परमाणु के अन्दर भी इसी तरह उसका स्वरूप मिला-जुला 


रहता है। स्वरूप को छोड़कर केवल रूपाश्नय मात्र ही बन्धन है, रूप [के 


ग्रन्दर स्वरूप की उपलब्धि ही मुक्ति है। 
स्वरूप स्वरूप अनेके कय । 
जीवलोक कभ्‌ स्वरूप नय ॥॥ 
40६ ४०५ १052 


पद्मगंध हय॑ ताहार गति 
ताहारे चिनिते 'कार दाकति ॥| 


] 8| कै के $ 
+०५ + 50: 


स्वरूप बल्ले मानुष पाबे । 
झ़ारोप छाड़िले नरके जाबे ।! 


अब सहज साधन में हम देखते हैं कि मनुष्य को सहजिया लोगों ने 
सर्वश्रेष्ठ स्थान दिया है। सबार उपरे मानुष सत्य, ताहार उपरे नाई-- 
चंडीदास की इस एक उक्ति के श्रन्दर से सहजिया लोगों की मूल धारणा प्रकाशित 
हुई है। मनुष्य को छोड़कर कोई भी ब्रजतत्व नहीं है--सौन्दर्य, माधुर्य॑ 
की प्रतिमा--मूर्तिमती प्रेमरूपिणी नारी के अन्दर से ही राधातत्त्व का 
आस्वादन करने के सिवा दूसरा रास्ता नहीं है। इस राधातत्व का आवि- 
प्कार और उपलब्धि सम्भव हुई थी चंडीदास के लिए, जो चंडीदास (इसका: 
ऐतिहासिक सत्य कुछ भी क्‍यों न हो) रूप से, रस से परिपूण प्रेम की 
जीती-जागती मूर्ति रजकिती रानी को कह सके थें-- 


3. +क्षथ-+आकना 


( २६३ ) 


शुन॒ रजकिनी रामो । 


श्रो दुटि चरण शीतल जानिया 
शरण लइनू आमि ॥। 

तुमि वेद-वादिनी हरेर घरणी 
तुमि से नयनेर तारा। 

तोमार भजने त्रिसंध्या याजने 
तुसि से गलार हारा॥। 

रजकिनी रूप किशोरी स्वरूप 
कामगंध नाहि. ताय । 

रजकिनी-प्रेम निकषित हेम 
बड़ चन्डीदास गाय ॥। 

अथवा--- 

एक निवेदन करि पुनः पुनः 
हशुन रजकिनी रामी। 

युगल चरण शीतल देखिया 
दरण लइलाम शामि॥। 

रजकिनी-रूप किद्योरी-स्वरूप _ 
कामगंध नहि. ताय । 

ना देखिले सन करे उचाटन 
देखिले पराण जुड़ाय ॥ 

तुसि रजकिनी झासार रसणी 
तुमि हो मातृपित्‌ । 

त्रिसन्ध्या याजन तोमारि भजन 
तुमि वेदमाता गायत्री ॥ 

तुमि वागवादिनी हरेर घरणो 
तुमि से गलार हारा। 

तुमि स्वर्ग सत्य पाताल पव॑ंत 


तुमि से नयानेर तारा॥। 


यह रजकिनी रामी ही राधातत्त्व की मूर्त प्रतीक है; इसके अन्दर से 
ही राधातत्त्व आस्वाद्य होता है, अन्यथा नहीं। बंगाल के सभी 
नायिका-भजन या किशोरी-भजन के पीछे यही राधातत्व है। जरा ध्यान 
से देखने पर पता चलेगा कि पुराणादि के युग में जिस तरह शिव-शक्ति, 
पुरुष-प्रकति, विष्ण-लक्ष्मी मिलकर एक हो गए थे, सहजिया मत के अन्दर 


, 


उसी तरह राधा-कृष्ण, शक्ति-शिव, प्रकृति-पुरुष लोक-विश्वास के अन्दर 
मिलजुलकर एक हो गए हैं। 

इसी प्रसंग में हम एक और बात देखते हैं। हम पहले देख आए हैं 
कि गौड़ीय वैष्णवों ने शुरू में परकीया-वाद ग्रहण नहीं करना चाहा था; 
रूपगोस्वामी के मत को लेकर विवाद रहने पर भी जीवगोस्वामी ने अत्यन्त 
स्पष्टरूप से राधातत्व के क्षेत्र में परकीयावाद को अस्वीकार करके 
प्रम-स्वकीया-वाद को प्रतिष्ठित करने की चेष्टा की थी। लेकिन जैसे- 
जैसे समय बीतता गया वैसे-वैसे वैष्णवों के' अ्रन्दर परकीयावाद का प्राधान्य 
दिखाई पड़ता है। विधिबद्ध गौड़ीय वेष्णव धर्ममत के अन्दर इस परकीया- 
वाद के प्राधान्य का एक बड़ा कारण यह लगता है कि उपयुक्त सहजिया- 
मत का इस पर, परोक्ष प्रभाव है। इस सहजिया-साधना' में प्रेम-साधना 
के लिए उपयुक्ततम नायिका है परकौया नायिका । इसलिए सहजिया- 
गण मानता था कि जयदेव, विद्यापति, चंडीदास से लेकर वृन्दावन के 
गोस्वामियों तक सभी ने किसी विशेष परकीया नायिका के साथ सहज- 
साधना की है। सहज-साधना में गृहीत नायिका राधिका-स्वरूपा है, और 
वह स्वभावत: परकीया है, यही मतवाद परवर्ती काल में लगता है राधिका 
को परकीया के रूप में मजबूती से प्रतिष्ठित करने में सहायक हुआ । 
यह बात जरूर है कि पूव॑वर्ती और परवर्ती साहित्य में राधिका 
सदा परकीया नायिका के रूप में वर्णित हुई हैं, इस बात को हम पहले 
कह आए हैं । हमारा विश्वास है कि साहित्य की यह धारा और सहजिया- 
साधना का प्रभाव इन दोनों ने मिलकर परकीयावाद को शक्तिशाली बना 
दिया था । 
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त्रयोदश अध्याय 
राधावल्‍लभ सम्प्रदाय की राधा और बंगाली वेष्णव 
कवियों का किशोरी" तत्त्व 


हिन्दी वेष्णव-कविता श्रौर बंगला वैष्णव-कविता के तुलनात्मक विवेचन 


में एक बात दिखाई पड़ती है। हिन्दी वेष्णव-कवियों में राधा-वल्लभ' 


सम्प्रदाय एक विशेष स्थान अधिकृत किये हुए है। इस सम्प्रदाय में राधा- 
कृष्ण इन दोनों तत्वों में राधातत्त्व को जो प्रधानता दी गई है, वह राधा- 
वाद के क्रमविकास के इतिहास में विशेष रूप से लक्षणीय है। हमने गौ- 
ड़ीय वैष्णवों के राधातत्त्व पर विचार करते हुए देखा है कि भक्तगणे 
सुख दिते ह्लादिनी कारण । राधा ही प्रेमश्रदायिनी हैं, इसलिए साधना के 
राज्य में गौड़ीय वेष्णवों ने बहुधा राधा को ही प्रधान अवलम्बन माना 
है । गौड़ीय वेष्णव-धर्म और गौड़ीय वैष्णव-साहित्य में राधानाथ, राधा- 
वललभ, राधारमण आदि ही बहुधा श्रीकृष्ण के परिचय हैं । हमने प्रसंग- 
वश इस बात का पहले उल्लेख किया है कि जय राधे' ही वुन्दावन के 


बेष्णवों का नारा है। अ्रभी तक बंगाल में जितने वैष्णव भिखारी घर-घर 


भीख मांगन के लिए निकलते हैं वे भी जय राधे कहकर ही गृहस्थों से 


भीख का निवेदन करते हैं। 


प्रसिद्ध श्रीराधासुधानिधि' नामक ग्रंथ में जो सम्भवतः श्री प्रबोधानन्द- 
सरस्वती रचित राधिका के प्रेम और महिमा का बड़ी खूबी से वर्णन किया 
गया है। यहाँ राधिका के वर्णन में देखते हैं-- 
प्रमोललासकर्सीमा परमरसचसत्कारंकसीमा- 
सौन्दर्यक्सीमा किसपि नंववयों रूपलावण्यसीसा । 
लीलासाधुयंसीमा निजजनपरमोदायंवात्सल्यसीमा 
सा राधा सौख्यसीमा जयति रतिकलाकेलिमाधुयेंसीसा ॥। 
शुद्धप्रेमविलासवेभवनिधिः. केशोरशोभानिधि: 
वेदग्धीसधुरांगभंगिमनिधि: लावण्यसम्पन्नमिधिः । 
शओश्रीराधा जयतास्महारसनिधिः कन्दर्पलीलानिधि:ः 
सौन्दर्यकसुधानिधि मंधुपतेः सर्वेस्वभ्तो निधिः ॥॥ 


(१) श्री हरिदास दास के श्री श्रीगौड़ीय वेष्णव साहित्य में उद्धृत । 


( २६६ ) 


राधा के बारे में इस प्रकार के बहुतेरे वर्णन मिलते हैं। नीलरतन 
मुखोपाध्याय द्वारा प्रकाशित चंडीदास की पदावली म हम कृष्ण को श्री- 
राधा का अपूर्व महिमा-कीर्तेन करते देखते हैँ । वहाँ कहा गया है--- 
राइ, तुमि से श्रामार गति । 
तोमार कारण रसतत्त्व लागि 
गोकुले श्रामार स्थिति ॥ 
झ्राबार एक वाणी शुन विनोदिनो 
दया ना छाडिश्रों मोरे । 
भजन साधन किछद ना जानि 
सदाइ भावि हे तोरे ॥ 
भजन साधन करे जेइ जन 
ताहारे सदय विधि । 
श्रामार भजन तोमार चरण 


तुसमि रसमइ निधि ॥ 
फिर--- 
जपते तोमार नाम वंशोधारी अनुपाम 


तोमार वरणे परि वास । 
तुया प्रेम साधिगोरी श्राइनु गोकुलपुरी 
बरजमंडले परकाह ॥ 
धनि, तोमार महिमा जाने के । 
श्रविराम युग शत गुण गाइई श्रविरत 
गाइया करिते न्ारि शेष ॥ 


प्रेमेते राधिका स्‍्नेहिते राधिका 
राधिका शआ्लारति पाशें । 

राधारे भजिया राधाकान्त नास 
पेयेछि श्रनेंक आशें ॥ 

ज्ञानंते - राधिका ध्यानेते राधिका 
रूपेते राधिकामसय । 

सर्वांग राधिका स्वप्नेह राधिका 
सर्वत्र राधिकामय ॥। 


अ्रथवा---- 





(१) दूसरे पद में है-- 
राधारे भजिया राधाववलभनाम 
पेयेछि अनेक श्राशे ॥। 





। 
। 
| 
है 





ककया आफ 


ड5६.५8 ५ २०. 55 अर कर रा" ++ 


( २६७ ) 
इन सारे पदों में राधिका की ही महिमा प्रकट होती है, इसके' अलावा 
चंडीदास के किशोरी-सम्बन्धी पद हैं उन्हें भी स्मरण करना चाहिये । 


उठिते किशोरी बसिते किशोरी 
किशोरों गलार हार । 


किशोरी भजन किशोरी पूजन 
किशोरी चरण सार ॥। 
शयने स्वपने गमने किशोरी 


भोजन किशोरी आगे । 
करे करे बाँशी फिरि दिवा निशि 
किशोरीर अनुराग ॥ 
किशोरी चरण पराण संपेदि 
भावेते हृदय भरा । 
देखो हे किशोरी श्रनुगत जने 
करो ना चरण-छाड़ा ॥ 


किशोरीर दास आमि पीतवास 
इहाते सन्देह जार । 
कोटि यूग यदि आमारे भजये 


विफल भजन तार ४ 


चुके 


चंडीदास के प्रचलित पदों में किशोरी-मजन के इस तरह के बहुतेरे' 
पद मिलते हैं, इन पदों को किस चंडीदास ने लिखा था इसक्रे बारे में 
निश्चित नहीं है। लेकिन हम इस बात को जानते हैं कि बंगाल के वैष्णव-. 
सम्प्रदाय में किद्ोरी-भजन का एक' सम्प्रदाय बन गया है। इस सम्प्रदाय 
में सहजियों की तरह पुरुष में कृष्ण का आरोप और स्त्री में किशोरी का 
(राधा का) आरोप करके साधना की प्रथा प्रचलित है सही में, लेकिन. 
कूल मिलाकर सभी धर्ममतों में किशोरी” की प्रधानता देखी जाती है। 


हे कय 


उत्तर भारत के राधा-वललभ' सम्प्रदाय के प्रवर्तक थे गोसाईं हित- 
हरिवंश । इनके आविर्भाव काल के बारे में पंडितों में मतभेद है। बहुत 
संभव है कि ये ईसा की सोलहवीं शताब्दी के पहले हिस्से में हुए थे। 
हितहरिवंश राधाकृष्ण के युग़लरूप के ही साधक थे। अपनी कविता में 
भी उन्होंने इस युगल-प्रेम का ही गान गाया है। लेकिन सभी गानों के 
अन्दर से श्री राधा की प्रधानता ने ही इस सम्प्रदाय की साधना और साहित्य: 
को एक विद्येषता प्रदान की है। 


( २६७० ) 


कहा जाता है कि हितहरिवंश गौड़ीय ब्राह्मण थे। हितहरिवंश द्वारा 
प्रचलित इस राधा-वल्लभ सम्प्रदाय के साधन-भजन के परीछें अपना निजी 
कोई दाशनिक मतवाद था, इसका पता नहीं चलता; कम से कम इस विषय पर 
कोई प्रामाणिक ग्रंथ नहीं मिलता है । हितहरिवंश के बाद भी इस सम्प्र- 
दाय में भी अनेक भकक्‍त कवि हो गए हैं। उन्होंने भी गाने लिखने के 
अलावा तत्त्वालोचन नहीं किया है । नाभादास जी ने अपने भकक्‍तमाल ग्रंथ म 
कहा है, श्रीहितहरिवंश गोसाईं की भजन-रीति स्पष्ट रूप से कोई 
नहीं जानता है। वे श्रीराधा के चरण को ही बढ़ता से हृदय में धारण 
करते थे और युगल के कु'जकेलि' का दर्शन और आस्वादन करते थे। 
जो लोग इस साधन-मार्ग का अवलम्बन करते हैं, केवल वही इस सम्प्रदाय 
के मत को भलीभाँति जानते हैं, दूसरे नहीं जान सकते । 


श्रीराधाचरण प्रधान ह॒दे श्रति सुदृढ़ उपासी। 
कुंज केलि दम्पती तहाँ की करत खबासी । 
सर्वेसु महा प्रसाद प्रसिद्धता के अ्रधिकारी । 
विधि निषेध नहिं दास अनन्य उतृकट ब्रतधारी। 
श्रीव्यास सुवत पथ अनुसर सोइ भले पहिचानिहै । 
श्रीहरिवंद गुसाई भजन की रीति सकृत कोउ जानिहै । 


इस सम्बन्ध में प्रियादास जी ने कहा है, श्री हितजी की रति को लाखों 
में कोई एक जानता है, वे' राधा को ही प्रधान मानते हैं, उसके बाद कृष्ण 
'का ध्यान करते हैं--- 


श्रीहितज की रति कोऊ लाखनि में एक जाने । 
राधाहि प्रधान माने पाछे कृष्ण ध्याइये ॥। 


कहा जाता है कि गोसाई जी को सपने में श्रीराधा ने ही दीक्षित 
किया था। हरि रसना राधा-राधा रट'---यही गाना राधा-वल्लभ सम्प्रदाय 
की विशेषता है। 

राधा की यह प्रधानता क्‍यों है ? हितहरिवंश के “श्रीहितचौरासी' 
अंथ के एक पद में देखते हैं-- 


सुनि नेरी वचन छुबीली राधा [| 
तें पायो रससिन्धु श्रगाधा ॥॥ 
तू वृषभानु गो की बेटी ॥ 
मोहनलाल रसिक हेँसि भेंटी ॥ 
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( २६९ ) 


जाहि बिरंचि उमरापति नाये । 
ताप. तें बनफ्ल बिनाये ॥ 
जो रस नंति-नेति श्रुति भारव्यों । 
ताको अधर-सुधा रस चारुयों ॥॥ 
तेरी रूप कहत नहीं आबे । 
हित हरिवंश कछक जसु गाव ॥ 
यही राधिका की अपार महिमा है। राधा के बारे में इस तरह की 
कविता अष्टछाप के कवियों से एकदम नहीं मिलती, ऐसी बात नहीं । 
सूरदास के एक पद में देखते हैं-- 
नीलाम्बर पहिरे तन्‌ भामिनि, जनु घन में दसकत है दासिनि । 
20. $0: भ्0६ ;0६ 
जग नायक जगदीदय पियारी जगत जनमि जगरानी । 
नित विहार गोपाललाल संग वृन्दावन रजधानो ॥ 
अ्रगतिन को गति भक्तन को पति श्रीराधा पद मंगलदानी ॥१ 
झअसरण सरनी भव भय हरणी वेद पुराण बखानी ॥। 
रसना एक नहीं सत कोटिक सोभा अमित अपारी । 
कृष्णभक्ति दीज  श्रीराधे सूरदास बलिहारी 0 
परमानन्द दास ने कहा है-- 
धनि यह राधिका के चरन। 
हैं सुभग शीतल ञ्रति सुकोमल कसल कंसे वरन ।॥। 
रसिकलाल मन मोदकारी विरह सागर तरन । 
विवश परमानन्द छिन छित्त स्थामजी के सरन ॥॥' 


राधा-वललभियों ने इसी राधा की कृपा पर ही अधिक जोर दिया। 
वुन्दावन के अनन्त प्रेम की विचित्र लीला में प्रवेश करने का एकमात्र 
उपाय है श्रीराधिका' की कृपा | इस कृपा के न होने पर सारा प्रेमरहस्य | 
अगम्य' रहता है। 
प्रथणथ जथमति प्रणमर्ज श्रीव॒त्दावत श्रति रम्य । 
श्रीराधिका कुंपा बिनु सबके मसननि अगम्य ॥। 


हिल-हरिवंश-रचित युगल-लीला आस्वादन के अनेक सुन्दर पद हैं। 
एक पद में पाते हैं, सबेरे लतामंदिर में झूलन-मिलन हो रहा है और 


सपा २०० रम»पस्‍>ल«- ५० करनका का ०7 -क०७-५०३३» पमाजाक चैन गना3क+ ०३९ *०+३ पापी आनक 3 कनत+ फनापापक्ककक का 
िननसीन--+2५++ ०» सता टीका क नि नानी 2ललनन- 4९००० 


(१) दीनदयाल गप्त का संग्रह । 


( २७० ) 


उससे प्रचुर सुख बरस रहा है। गोरी राधा और द्याम कृष्ण अभिराम _ 
प्रेमलीला में भरपूर हैं--हितहरिवंश इस लीला-गान में उन्मत्त हैं । 


ग्राजु प्रभात लतामसंदिर में, 

सुख बरषत श्रति युगलवर |। 
गौर द्याम श्रभिरास रंग रंग भरे ॥। 

लटकि लठकि पग धरत अवनि पर ॥ 
कुच कुमकुम रंजित मालावलि । | 

सुरत नाथ श्रीस्याम धासवर ॥। 
प्रिया प्रेम श्रंक श्रलंकृत चित्रित, 

चतुर शिरोमनि निज कर।॥। 
दम्पति अ्रति अ्रनुराग मुदित कल, 

गान करत मन हरत परस्पर। 
जे श्रीहित हरिवंस प्रसंस परायन, 

गाइन श्रलि सुर देत मधुरतर। 

'इस युगल-प्रेम के हितवंश-रचित एक और मधुर पद में देखते हैं-- 
जोई जोई प्यारों करें सोइ सोइ मोहि भाव । ह 
भाव मोहि जोई सोई सोई करें प्यारे ॥ 
मोकों तो भावती ठौर प्यारे के नेनन में । 
प्यारो भयो चाहे मेरे नेननि के तारे ॥। 
मेरे तो तन-सन-प्रानहूेँ में प्रीतम प्रिय । 
अपने कोटिक प्रान प्रीतम मो सों हारे ॥ 
जे श्रीहित हरिवंस हंस हंसिनी सांवल गौर । 
करो कौन करे जल तरंगिनि न्यारे ॥ 

हरिदास व्यास राधा-वल्लभ सम्प्रदाय के प्रसिद्ध कवि हो गए हैं। 

कहा जाता है|कि उन्होंने हितहरिवंश का शिष्यत्व ग्रहण किया था। 


३५ 


इनकी कविता में देखते हैं जो व्यास जी के प्रियतम हैं; उनका परिचय 
“राधा-वल्लभ' है-- 
राधा-वल्लभ मेरो प्यारो। 
दूसरी जगह उन्होंने कहा है-- 
रसिक अनन्य हमारी जाति। 
कुलदेवो राधा, बरसानों खेरो, ब्नजवासिन सों पाँति ॥ 


कचरा उी- व्यलनट र "म्क 


( २७१ ) 


._ राधा-वल्लभियों की दृष्टि में वृन्दावन ही सबसे सच्चा-धन' है, क्योंकि 
यहाँ स्वयं लक्ष्मी भी श्रीराधा की चरणरेणुलीला है ।-- 


वन्दावत साँचो धन भेया। 
क्र क्र र्कः 
जहँ श्रीराधा चरणरेणु की कमला लेति बलेया ॥ 


व्यास के एक और गीत में देखते हैं--- 


परम धन राधे-नाम अधार। 
जाहि श्याम मुरली में टेरत, सुमिरत बारंबार ॥। 
जंत्र-मंत्र शो वेद-तंत्र में सब तार को तार ;। 
श्रीसुक प्रगट कियो नहीं यातें जानि सार कौ सार ॥ 
कोटिन रूप धरे नंद-नंदन तऊ न पायो पार । 
व्यासदास अ्रब प्रगट बखानत डारि भार में भार ॥ 


इस राधा-वल्लभ सम्प्रदाय में श्रीराधा ने कैसा स्थान अधिकार किया 
था इसका परिचय ऊपर लिखे पद से मिलेगा । प्राकृत धाम छोड़कर श्रप्रा- 
कृत धाम में प्रवेश करने के लिए श्रीराधा ही राधा-वल्‍्लभगण की तरणी 
थीं । इसीलिए व्यास ने इस राधिका के बारे में लिखा है-- 
लटकति फिरत जुबन-मदमाती, चंपक-बीथिन चंपक बरनों । 
रतनारे श्रनियारे लोचन, लखिकें लाजति हैं नव हरिनो ॥ 
श्रंस भुजा धरि लठकत लार्लाहू, निरखि थके मदगज गति करती । 
वुन्दाविपिन विनोदहिं देखत, मोहीं वृन्दावन को घरनों ॥॥ 


रास-विलास करत जँँह मोहन, बलि बलि धनि धनि है 
वह घधरनी । 


श्रीवृषभानु नंदिनी के सम, व्यास नहीं त्रिभुवन महँ तरनों ॥। 
कहा जाता है कि श्रुवदास स्वप्न में हितहरिवंश के द्वारा दीक्षित 
हुए थे। महाभाव-रूपिणी राधा का वर्णनात्मक ध्रुवदास का लिखा एक 
पद हम पहले ही उद्धृत कर चुके हैं ।' इसी श्रुवदास ने अपने एक दोहे 
में कहा है-- ४ 
ब्रजदेवी के प्रेम को बँधी धुजा अ्रति दूरि ,। 
ब्रह्मादिक वांछत रहें तिनके पद की धूरि ॥ 





. (१) महाभाव सुख-सार--स्वरूप इत्यादि। इस ग्रंथ के पृष्ठ पर 
: पाद-ठीका देखिये। की की 


( २७२ ) 


चंडीदास की नामांकित बंगला-कविताञशों और हिन्दी राधा-वल्लभ 
सम्प्रदाय के कवियों की कविताओं में हम राधा का यह जो प्राधान्य देखते 
हैं, पूर्ववर्ती काल के भारतीय शक्तिवाद के अन्दर ही इसका बीज निहित 
है। तंत्रादि-शास्त्रों के शिव-शक्ति के सम्बन्ध में जितनी विवेचना 
देखते हैं, उसे हम यूं तीन भागों में बाँठ सकते हैं । प्रथम मत है, परमतत्व 
एक अद्वय समरस-तत्त्व है, शिव और शक्ति दोनों ही उस परमतत्त्व के 
दो अंश मात्र हैं। द्वितीय मत है, शिव ही शक्तिमान हैं--अतएव शक्ति 
के मूलाश्नय हैं, इस शक्ति श्राश्नय के शिव ही परमतत्त्व हैं। इस द्वितीय 
मत को जनसाधारण में अधिकतम स्वीकृति मिली है। तृतीय मत है, 
त्रिभुवनव्यापिनी शक्ति ही परमतत्त्व हैं। विश्वव्यापिती महाशक्ति जिसके 
अन्दर आधारीभूता हुई हैँ वही शिव हँ--शक्ति का आधारतत्त्व उनका 
यथार्थ शक्तिमत्त्व है। देवी भागवत' में हम देखते हैं ऋक्‌-आदि श्रुतिगण 
ने देवी को ही परमतत््व कह कर कीतेन किया है। ऋग्वेद में कहा 
गया है-- 
यदन्तःस्थानि भूतानि यतः सर्व प्रवर्तते । 
यदाहुस्तत्पर तत्त्वं सादा भगवती स्वयम्‌ ॥। 
यजुर्वेद में कहा गया है:-- 
या यज्ञषेरखिलेरीशा योगन चू सभिज्यते । 
यतः प्रमाण हि वयः सेका भगवती स्वयम्‌ ॥। 
सामवेद में कहा' गया है--- 
ययेद॑ अआआम्यते विश्व योगिश्तिया विचिल्त्यते । 
यदभासा भासते विश्वं सेका दुर्गा जगन्मयी ।। 
ग्रथवंवेद में कहा गया है-- 
यां प्रपश्यन्ति देवेशीं भक्त्यानग्राहिनो जनाः । 
तामाहुः परम ब्रह्म दुर्गामू भगवतोम्‌ मुने ॥ 
तब-- श्रतीरितं निदास्थेत्थ व्यासः सत्यवतीसुतः । 
दुर्गा भगवतीं मेने परब्रह्मेंति निश्चितम्‌ ॥. 
इस देवी के बारे में परवर्ती वर्णन में देखते हैं---जो स्वीय गुण और 
माया के द्वारा देही परम पुरुष की देहाख्या, चिदाख्या और परिस्पन्दादिरूपा 
पराशक्ति है, उसकी माया से परिमोहित होकर देहधारी नरगण भेदज्ञान 
के कारण -देहस्थिता उसी को पुरुष कहते हैं, उसी अम्बिका को नमस्कार । 
सत्रीत्व, पुस्तव आदि उपाधियों के द्वारा अनवच्छिन्न तुम्हारा जो स्वरूप है 
वही ब्रह्म है; उसके बाद जयत्‌ की सृष्टि के लिए जो सिसुक्षा पहले 
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( २७३ ) 


श्राविर्भत हुई---वह स्वयं तुम हो--शक्ति हो । उसी शक्ति से परम पुरुष--- 
पुरुष-प्रकृति ये दोनों मूर्तियाँ भी एक पराशक्ति से समुद्भूत हुई हैं, 
तन्‍्मायामय परत्रह्म भी शकत्यात्मक है । जल से उत्पन्न करकादि को जलमय 
देखकर मतिमान्‌ व्यक्तिगण जिस प्रकार (करकादि) सबको जल समझते 
हैं, उसी तरह ब्रह्म से उत्तिथित सबको मन ही मन शक्त्यात्मक देखकर शक्ति 
के अतिरिक्त ब्रह्म का स्वरूप नहीं मिलता है; ऐसे शक्तित्व से विनिश्चिता 
पुरुषधी-ही परम्परा-क्रम से ब्रह्म के रूप में उपस्थित होती है | 

इसी तरह शाकत-मत-चन्द्रिका,, ब्रह्मांडतंत्र, कृमपुराण', देव्यागम', 
योगिनी-तंत्र,, नवरत्नेश्वर' आदि बहुतेरे तंत्रागमों में देवी को ही परमतत्त्व 
कहकर वर्णन किया गया है। ब्रह्मांडतंत्र' में कहा गया है, एक ही 
सूर्य जिस प्रकार भिन्न-भिन्न दर्पणों के साब्रिध्य में भिन्न-भिन्न रूपों में 
प्रतिभात होता है, एक ही आकाश जैसे घटादिभेद से विभिन्न रूप में 
प्रतीत होता है, उसी तरह एक महाविद्यारूपिणी शक्ति भी बहु देवता 
और बहु वस्तु के रूप में केवल नाम से पृथक्‌ पृथक्‌ रूप से प्रतिभात 
होती हैं।' प्रत्येक देवता शक्तिमान्‌ है, तो शक्तिमत्व का तात्पयय है, एक ही 





(१) या पुसः परसस्य देहिन इह स्वीयेर्गुण्मायया 
देहाख्यापि चिदात्मिकापि चर परिस्पन्दादि दक्तिः परा । 
तन्‍्माया परिमोहितास्तनुभतो यामेव देहस्थितां 
भेदज्ञानवशाहदन्ति पुरुष॑ तस्पे नमस्ते5म्बिके ।। 
स्त्रीपुंस्त्वप्रमुखरूपाधिनिचयहोंन॑ परं॑ ब्रह्म. यत्‌ 
त्वत्तो या प्रथम बभूव जगतां सुष्टो सिस॒क्षा स्वयं । 
सा शक्ति: परमोष्पि यज्च समभून्मूतिद्व्यं दक्तित- 
स्तन्‍्मायासयमेव तेन हि परं ब्रह्मापि दक्त्यात्मकम्‌ ।। 
तोयोत्त्यं करकादिक॑ जलमयं दृष्ट्वा यथा निश्चय: 
तोयत्वेन भवेदग्रहो मतिमतां तथ्यं तथेव श्रवम्‌ । 
ब्रह्मोत्थ॑ सकल विलोक्य मनसा शक्त्यात्मक॑ ब्रह्मत- 
च्छक्तित्वेव विनिश्चिता पुरुषधीः पारम्परा ब्राह्मणि ॥ 


(२) शिवधन विद्यार्ण व कृत तंत्र तत्त्व प्रथम खंड में इन ग्रन्थों से 
उद्धरण देखिए ॥। 

(३) भिद्यत सा कतिविधा सूर्यों दर्षणसन्नियौ । 
आ्राकाशों भिद्यते यादुक्‌ घटस्थादिस्तथा च सा। 
एकंव हि महाविद्या नाममात्र पृथक पृथक्‌ ।। 

श्८ 
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५ शक: -.॥ 


सूर्य जिस प्रकार दर्पणादि में प्रतिबिम्बित होता है, उसी तरह एक ही 
शक्ति विभिन्न देवताश्रों के आधार से आधारीभूता हुई हैं। पराशक्ति 
को इस विशेष-विशेष आधार में विशेष-विशेष रूप से धारण की क्षमता 
ही सच्चा शक्तिमत््व है। इसीलिए शक्तिमान्‌ का आश्रय करके शक्ति का 
अ्रवस्थान नहीं, शक्ति को धारण करके ही शवितिसान्‌ का शअ्रवस्थान होता 


है। कूमपुराण में कहा गया है -- 


सर्ववेदान्तवेदेषू मिद्चिचत॑ ब्रह्मवाविभिः । 
एक सर्वंगतं सुक्ष्मं कृटर्थसमचलं श्रुवस्‌ ॥। 
अननन्‍्तमक्षयं ब्रह्म केवल निष्कल॑ परम । 
योगिनस्तत्‌ प्रपश्यन्ति महादेव्या: पर पदम्‌ ॥ 
परात्परतरं तत्त्व शाइवत शिवमच्युतम्‌ ॥' 
प्रचलित पुराणादि में शक्ति-प्राधान्यवाद की एक धारा का आभास 
नाना प्रकार से मिलता है, पद्मपुराण के शअ्रन्तगंत पातालखंड में हम श्रीकृष्ण 
की उक्ति देखते हैं-- 


ग्रह च ललिता देवी राधिका या च गौयते ॥॥ 
अहं च वासुदेवाख्यो नित्यं कामकलात्मकः । 
सत्यं योषित्‌-स्वरूपो5ह थोषिच्चाहं सनातनी ॥॥ 
ग्रहू च ललिता देवी पुंरुपा कृष्णविग्रह्म । 

आवयोरन्तरं नास्ति सत्यं सत्यं हि नारद ।' 


ये बातें कब की लिखी हुई हैं, इसे निश्चित रूप से नहीं बताया जा 
सकता । लेकिन यहाँ हम देखते हैं कि कृष्ण सचमुच ही योपित्‌-स्वरूप 
हैं, और ललिता-देवी-रूपा जो आद्याशक्ति परमतत्त्व है वही पुंरख्षा होकर 
कृष्ण-विग्रहा हो उठती है। तो इस मत में राधा कृष्ण से उद्भूत नहीं हैं, 


भ्न्के 


कृष्ण ही राधा के खझूपान्तर हैं। शक्तिसंगमतंत्र' में देखते हैं--- 


कदाचिद्वात्म ललिता पुंरुपा क्रृष्णविग्रहा । 
लोक सम्मोहनार्थाय स्वरूप विश्वती परा ॥ 
कदाचिदाद्या श्रीकाली सेव तारास्ति पावंती । 
कदाचिदाद्या श्रीतारा पुरूपा रामविग्रहा ॥ 





(१) तंत्रतत्त्व, प्रथम खंड से उद्धृत । 
(२) केदारनाथ भक्तिविनोद-सम्पादित संस्करण । 


( २७५ ) 





इसी शक्ति-प्राधान्यवाद ने युगोचित विवरतेन के अन्दर से चंडीदास 
के नामांकित पदों में किशोरी-प्राधान्य को जन्म दिया है, राधा-वल्‍लभ 
सम्प्रदाय के अ्रन्दर राधा-प्राधान्य का रूप लिया है । इस' प्रसंग में यह भी स्मरण 
किया जा सकता है कि राधास्वामी' सम्प्रदाय के प्रवर्तके साधक शिवदयाल 
| (जन्म १८२८ ई०) का जपमंत्र था राधास्वामी' | इसके बारे में कहा 
गया है--“सतृगृरु कबीर ने अ्रगम की धारा को दिखा दिया है, श्रगम की धारा 
। को उलटकर स्वामी के साथ मिलाकर स्मरण करो ।” झ्गम की धारा” श्रर्थात्‌ 
अ्रगम के दक्ति-प्रवाह को उलटने पर 'राधा' होता है, उस अगम की शक्ति 
धारा को उलटने पर परम इष्ट 'राधा-स्वामी” मिलेगा । 


अैपादामरथ्‌ सवार; अभधााम। एमए वदाउवऊल-३०ममाू, 
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१. सतवाणी संग्रह । 





चतुदश अध्याय 
वललभ-सम्प्रदाय के हिन्दी-साहित्य में राधा 


हम ऊपर विविध प्रसंगों में श्रीराधा के बारे में जितना विवेचन कर 
आए हैं उस पर एकत्र विचार करने पर बंगला-साहित्य में वर्णित राधा 
के बारे में कुल मिलाकर एक धारणा होगी । ग्रंथ के परिशिष्ट में दिये 
गए विवेचन में इस प्रसंग की कुछ बातों पर विचार करेंगे। हम पहले जो 
कुछ देख आए हैं उसके आधार पर कहा जाता है कि पहले प्रधानत: 
साहित्य का अवलम्बन करके ही श्वीराधा का विकास हुआ है। उसके 
साथ परोक्षभाव से धर्म के सम्बन्धित होने पर भी वहाँ धर्म का कोई स्पष्ट स्फ्रण 
नहीं है। साहित्य-धारा के अन्दर से क्रमविकसित श्रीराधा ही क्रमश: 
अपने विभिन्न कविवर्णित मानवीदेह के परिमंडल में विचित्र रम्य धर्म- 
विश्वास और दाशंनिक-तत्त्व का वर्णशाबल्य ग्रहण करने लगीं और इसी 
के अन्दर से प्रेम-धर्म की केन्द्रबिन्दु राधा दिन-दिन कान्ताशिरोमणि के 


रूप म परिपू्णता प्राप्त करने लगीं। चेतन्ययुग में ही कान्ताशिरोमणि' 


के रूप में श्रीराधा की पूर्ण परिणति हुई। 

राधा के बारे में पहले विचार करते हुए हमने लिखा है कि भारतीय 
प्रेमिक कवि-मानस में परिपूर्ण नारी-सौन्दर्य और परिपूर्ण नारी-प्रेम-माधुय्य 
के अ्वलम्बन से जिस अपरूप मानस-प्रतिमा का सृजन हुआझा था, राधा 
के अन्दर उसी की सुकुमार किन्तु सुनिपुण अ्रभिव्यक्ति दिखाई पड़ती है। 
वृन्दावन की पृष्ठभूमि में साहित्य के अन्दर वह और भी उज्ज्वल और महि- 
मान्वित हो उठी है। चेतन्ययुग और चैतन्योत्तर युग में राधा के श्रन्दर 
प्राकृत और अ्प्राकृत का एक अपूर्व मिलन हुआ है। इससे केवल रस में 
स्वाद की ही विचित्रता नहीं हुई है, उदगति के अन्दर से यहाँ रस के स्वरूप 
के अन्दर भी विविध विचित्र परिवर्तन हुए हैं। लेकिन इन यूगों में भी 
च.हे काम-त्रीड़ा-साम्य' ही हो या वास्तव आलम्बन के रूप में ही हो, प्राकृत 
में ही राधा की प्रतिष्ठा है, क्षण-क्षण पर अप्राकृत के स्पर्श से उनको असीम 
महिमा का विस्तार होता है। चैतन्ययुग में और चैतन्य के परवर्ती 
युग में अनेक कवियों ने प्रत्यक्ष रूप से वैष्णव धर्म से अनुप्राणित होकर राधा- 


प्रेम के सम्बन्ध में कविताएँ लिखी हैं । संस्क्रत और प्राकृत वैष्णव कविता के बाद 


पहले पहल भारतीय देशजभाषा में ही राधा-कृष्ण की प्रेम-सम्बन्धी वैष्णव- 
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( २७७ ) 


कविता पन्द्रहवीं सदी के' (चौदहवीं ?) मैथिली के कवि विद्यापति और 
बंगला के कवि चंडीदास की रचना में पाते हैं। हमने पहले ही विविध 
प्रसंगों में आभास देने की चेष्टा की है कि विद्यापति एक विदग्ध रसिक 
कवि थे। धर्मंमत में वे वैष्णव थे या नहीं, इस विषय में संदेह करने के 
काफी तकं-संगत कारण हैं। दशक्तिशास्त्र में विद्यापति का ज्ञान' प्रगाढ़ 
और सूक्ष्म था। विद्यापति-रचित सखीशिक्षा के पदों से पता चलता है 
कि कवि रति-रहस्य में कितने डूबे हुए थे। चंडीदास के बारे में कहना 
पड़ेगा कि अगर श्रीकृष्ण-कीर्तत' को ही आदि और शअरक्नत्रिमः चंडीदास 
की सच्ची रचता मान लें तो कहना पड़ेगा कि वहाँ राधा केवल मानवीय 
प्रेम की ही मूर्ति नहीं हैं, मानवीय प्रेम में भी जो एक-स्थुल अमाजित 
धमार' उपादान है, श्रीकृष्ण-कीर्तत! की राधा के बहुलांश के अन्दर वही 
धमार मूर्तिमान्‌ हो उठा है।' विरह के स्तर पर आकर ही उसमें सूक्ष्मता 
आई है । 

हम पहले देख आए हैं कि राधा के बारे में जो दो-एक इलोक पुराणों में 
मिलते हैं वे संदिग्ध हैं। लेकिन उन्हें सच्चा मान लेने पर भी राधा का 
अवलम्बन करके छोटे-बड़े श्रनगिनत उपाख्यानों में प्रेमलीला का जो विस्तार 
हुआ है, पुराणादि में उसका उल्लेख नहीं है। केवल ब्रह्मवेवर्तपुराण के 
अर्वाचीन संस्करण में कुछ-कुछ मिलता है, राधाकृष्ण की लीला की समृद्धि 
को देखते हुए वह भी बिलकुल नगण्य मालूम पड़ता है। राधा की बात 
छोड़ देने पर भी गोपियों के साथ कृष्ण की' वृन्दावन लीला का पुराणादि 
में अधिक विस्तार नहीं मिलता है। गोपी-कृष्ण-लीला की सबसे अधिक 
समृद्धि भागवत-पुराण में हुई है। इस भागवत पुराण में और कुछ दूसरे 
पुराणों में गोपी-क्ृष्ण-लीला के अन्दर रास-लीला सबसे उत्तम लीला के 
रूप में प्रसिद्ध हुई है। रास-लीला में ही भगवान्‌ के माधुर्य रस का सम्यक्‌ 
विकास हुआ है। इस रास-लीला का प्रभाव जयदेव से लेकर सभी वेष्णव 
कवियों पर थोड़ा बहुत पड़ा है। भागवत-पुराण में इस रास-लीला 
के अलावा दूसरी गोपी-लीलाशों में, दशम स्कनन्‍्ध के इक्कीसवों अध्याय में 





(१) अष्टछाप के हिन्दी वेष्णगण के गानों में भी धार या 
धामारि' शब्द का उल्लेख मिलता है। प्रायः होरी' के प्रसंग में ही इस 
हाब्द का प्रयोग दिखाई पड़ता है। भारत के विभिन्न अ्रंचलों में आजतक 
होली के साथ अत्यन्त तिम्तरुचि के नाच-गानों के साथ जिन प्रेम-गाथाओ्रों 
का प्रचलन है उसी से धम्तार' या धामालि' शब्द का तात्पयं समझ में 
आता है। 


( र७छ८ ) 


शरत ऋतु में वृन्दावन में, श्रीकृष्ण की वंशी की ध्वनि सुनकर गोपियों को 
विह्चलता और व्याकुल चेष्ठाएँ सभी विशेष रूप से उल्लेख योग्य हैं। 
इस विश्वमोहिनी सर्वाकर्षक वंशी की ध्वन्ति से केवल गोपियाँ ही नहीं, 
वन के पशु-पक्षी, तरलता, यहाँ तक कि नदियाँ व्याकुल हो उठी थीं ।' 
इस वंशी-ध्वनि का प्रभाव परवर्ती काल के सभी वेष्णव कवियों पर पड़ा 
है। भागवत के दसवें स्कन्ध के बाईसवें श्रध्याय में हम ब्रजकुमारियों 
का नन्‍्दगोपसुत कृष्ण को पति के रूप में पाने की कामना से कात्यायनी 
की पूजा करते देखते हैं और इसी के साथ गोपियों के चीर-हरण की लीलों 
का वर्णन पाते हैं। इसके बाद हम गोपियों को रास-पंचाध्यायी में देखते 
हैं। इस रास-वर्णन के अंत में संक्षेप में गोपियों के साथ कृष्ण के जल- 
विहार और वन-विहार का वर्णन पाते हैं। इस दशवें स्कन्‍्ध के पैंतीसवें 
ग्रध्याय में देखते हैं कि दिन को क्ृष्ण के गाय चराने चलें जाने के बाद 


(१) वुन्दाव्न सखि भुवों बितनोति कीर्त्ति 
यहेवकी सुतपदाम्बुजलब्धलक्ष्मी । 
गोविन्दवेणमन्‌. मत्तमय्रलृत्य॑ 
प्रेक्ष्याद्रिसानत्वपरतान्यसमस्तसत्वम्‌ ।। 
धन्या: सम मृढ़मतयो5पि हरिण्य एता 
या नन्दनन्दनमुपात्तविचित्रवेषम्‌ । 
ग्राकण्य॑ वेणुरणितं सह#ष्णसाराः 
पूजां दर्धुविरचितां प्रणयावलोकः ॥ 


ना हल न 
गावरच क्ृष्णमुखनिर्गंतवेणुगीत- 


पीयूषमुत्तम्भितकर्णपुटे: पिचन्त्य: । 

शावाः स्नुतस्तनपयः कबलाः सम तस्थु- 
गॉविन्दसात्मनि दुशाश्रुकलाः स्पृद्न्त्यः ॥॥ 
प्रायो बताम्ब विहगा सुनयो वर्नेंस्मिन्‌ 
कृष्णेक्षितं तदुदितं कलवेणुगीतम्‌ । 
आरह्य ये द्रुमभुजान्‌ रुचिरप्रबालान्‌ 


श्ृण्वन्त्यमी लितद्शों विगतान्यवाचः ।। 
नद्यस्तदा तदु॒पधार्य सुकुन्दगीत- 
मावतेलक्षितमनोभवभरनवेगाः । 
आलिड्धनस्थगितमूर्मिभुजेर्मु रारे- 
गहणन्ति पादयुगल कमलोपहाराः ॥। क्‍ 
१०-११, १३-१५॥॥ 
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( २७६ ) 


गोपियाँ दिन भर क्ृष्ण-लीला का अनुकरण कर कृष्ण के प्रेम में--क्ृष्ण 
के ध्यान में अपने को डुबाए रहती थीं। इसके बाद कृष्ण को अक्र्र के 
साथ वृन्दावन छोड़ते पाते हैं और उसी प्रसंग में गोपियों की व्यथा देखते 
हैं। इसके बाद गोपियों के प्रति उद्धवसंदेश पाते हैं। संक्षेप में यही भाग- 
वत-वणित गोपीलीला है। क्‍ 

हिन्दी के वेष्णव कवियों ने (हम प्रधानतः वल्लभ-सम्प्रदाय के अष्ट- 
छाप के वैष्णव कवियों की बात ही लिख रहे हैं) मुख्यतः इस भागवत- 
वणित लीला का ही अनुसरण किया है। लेकिन बंगाल में हम राधाकृष्ण 
की लीला को लेकर निरन्तर लीला-विस्तार देखते हैं। इस लीला- 
उपाख्यान की उत्पत्ति और विस्तार शुरू से ही कवि-कल्पना में ही हुआा 
है । हरेक युग को कवि-कल्पना का अवलम्बन करके लीला-उपाख्यान नित्य- 
नूतन शाखा-प्रशाखाएँ फैला रहा है। व्यावहारिक दृष्टि से देखा जाय तो 
मनुष्य के एक ही प्रेम को नित्य नूतन अबस्थान के अन्दर से हम नूतन 
बना लेते हैं। सभी वेष्णव कवियों को एक राधाक्ृष्ण के प्रेम को लेकर 
कविता लिखनी पड़ी है। इसी एक राधाक्ृष्ण-प्रेम को विचित्र न बना पाने 
पर उसके आधार पर निनन्‍्य-नतन काव्य-कविता रचना संभव नहीं है। 
इसीलिए भिन्न-भिन्न यूगों में कवियों को राधा-कृष्ण के प्रेम को लेकर देशो- 
चित और युगोचित विचित्र अ्रवस्थान तैयार करना पड़ा है। इसीलिए 
राधाक्ृष्ण-साहित्य पर ऐतिहासिक क्रम से विचार करने पर पता चलेगा कि 
जैसे-जैसे समय बीतता गया वैसे-वैसे लीला का विस्तार होता गया है । जयदेव 
की पूर्ववर्ती राधाकृष्णपरक कविता में विविध लीला का आभास मिलता है । 
लेकिन जयदेव ने अपने गीतगोविन्द में राधाकृष्ण-लीला को अपनी नवनवोन्‍न्मे- 
षशालिनी प्रतिभा से बहुत कुछ विस्तुत कर लिया । जयदेव में हमें 
जो लीला मिलती है, विद्यापति, चंडीदास में वही' विचित्र ढंग से पल्‍लवित 
हो उठी है। प्रचलित चंडीदास-पदावली में हम देखते हैं कि राधा को 
लेकर भार-लीला, नौका-लीला, दान-लीला आदि को लेकर ही कवि सुखी 
नहीं हुए हैं, कवियों को मिलन और विरह के और भी अ्रगणित व्यपदेशों' 
(उद्देश्य) का सृजन करना पड़ा है। राधा से मिलन के वैचिश्य के लिए 
कृष्ण को क्‍या नहीं करना पड़ा ? उन्हें सँपेरा बतकर साँप की झाँपी सिर- 
पर उठानी पड़ी, दूकानदार बनकर घमना पड़ा, जादूगर बनकर न जानें 
कितने प्रकार के खेल दिखाने पड़े । इतना ही नहीं, कृष्ण को आवश्यकतानुसार 
मालिन, नाइन, फेरीवाली, भवितन, चिकित्सक, ज्योतिषी, सब कुछ बनना पड़ा । 
गोविन्ददास के एक प्रसिद्ध पद में देखते हैं कि कृष्ण को गोरखयोगी का 
वेष धारण कर सिंगा बजाकर राधा को मनाना पड़ा है । 


( २८० ) 


हिन्दी वेष्णव-साहित्य, विशेष करके वल्लभ-सम्प्रदाय के श्रष्टछाप के 
कवियों की राधा पर विचार करते हुए बंगला के वेष्णव-साहित्य के बारे 
में इतनी बातें लिखने का एक विशेष प्रयोजन है। इस लीला-विस्तार 
की दृष्टि से हिन्दी और बंगला में एक पार्थक्य है, उस पार्थक्य की ओर 
दृष्टि आकर्षित करने के लिए ही बंगला के वैष्णव-साहित्य की प्रकृति के 
बारे में ऊपर विशेष रूप से विचार करना पड़ा | बंगाल की वैष्णव कविता 
के श्रन्दर राधाकृष्ण-लीला के जितने उपाख्यान-प्राचुयं और वैचित्य हैं, 
हिन्दी वेष्णव-कविता के अन्दर हमें बह बात नहीं दिखाई पड़ती । इसका 
मुख्य कारण यह है कि जिन्होंने हिन्दी वैष्णव-कविता की रचना की वे 
अधिकांश में वल्लभाचार्य-सम्प्रदाय के थे। कहा जाता है कि कोई निम्बा- 
काचार्य के सम्प्रदाय के भी थे। इन दोनों सम्प्रदायों के अन्दर क्ृष्ण के साथ 
राधा को भी ग्रहण किया गया है सही में, और युगल उपासना की बात 
कही गई है। मगर बंगाल के चैतन्य-सम्प्रदाय के अन्दर इस युगल उपासना 
और उसके साथ लीलावाद को जिस प्रकार सभी साध्य-साधनों के मूलीभूत 
तत्त्व के रूप में ग्रहण किया गया है, निम्बाकं-सम्प्रदाय या वल्लभ-सम्प्रदाय 
में लीलावाद की इतनी प्रधानता हम नहीं देखते हैं। वहाँ कृष्ण की 
लीला पर जितना जोर दिया गया है वह सब कुछ कान्ता-प्रेम पर नहीं है, 
शान्‍त, दास्य, सख्य, वात्सल्य आदि पर भी समभाव से जोर दिया 
गया है । 


हिन्दी के कवियों में राधावल्‍लभ सम्प्रदाय के कवियों के अलावा अ्रष्टछाप 
के कवियों की प्रायः समसामयिक उल्लेखयोग्य वैष्णव कवि हैं, मीराबाई । 
मीराबाई के बारे में जो किम्बदन्तियाँ प्रचलित हैं, उनसे पता चलता है कि 
वुन्दावववासी किसी-किसी गौड़ीय गोस्वामी (रूपगोस्वामी या जीवगोस्वामी ? ) 
से उनका साक्षात्कार और वैष्णव-तत्त्व के सम्बन्ध में भावों का झ्ादान- 
प्रदान हुआ था | लेकिन मीराबाई की कविता और उसके अन्दर से जिस 
प्रेमधर्म की अभिव्यक्ति हम देखते हैं वह गौड़ीय वैष्णव धर्म की भाँति 
किसी अ्प्राकृत वृन्दावन के युगल लीलावाद पर प्रतिष्ठित नहीं है। 
मीराबाई किसी सम्प्रदायविशेष के अन्‍्तर्भुक्त भक्त या कवि थीं, ऐसा नहीं 
प्रतीत होता । उन्होंने स्वतंत्र वनविहगी की भाँति ही अपने प्रितयम का गान 
गाया है। मीराबाई के नाम से जितने गाने प्रचलित हैं उनमें राधा का 
उल्लेख बहुत ही कम है। केवल दो-एक पदों में राधा का उल्लेख मिलता 
है--दो-एक पदों में राधा का आभास है। जहाँ राधा का उल्लेख मिलता 
भी है वहाँ भी राधाकृष्ण-लीला के आस्वादन का कोई प्रश्न ही नहीं है-- 


+॥४४७-+कआा -अ्चाायणश्ेच्सेपा कम एं सिडेद पद्न्डेटप । २७... -. ० 
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( आल 


केवल गोपालकृष्ण की विविध लीला के वर्णन के प्रसंग में ही राधा का 
उल्लेख दिखाई पड़ता है। जैसे--- 
आली म्हाँनें लागे वृन्दावन नीको । 
*0: ४05. "0. 
कुंजन कुंजन फिरत राधिका सबद सुनत मुरलीको । 
मोरा के प्रभु गिरिधर नागर भजन बिना नर फीको ॥ 
अ्रथवा-- 
हमरो प्रणाम बाँके बिहारी को। 
मोर मुकुट माथे तिलक विराजे कुंडल अलकाकारी को ।। 
अ्रधर मधुर पर वंशी बजावबे रीक्ष रिश्ञाव राधा प्यारी को । 
इह छुबि देख मगन भई मीराँ मोहन गिरिवरधारी को ॥। 


अथवा--- 
माई री में तो गोविन्द लीनों मोल । 
+०; ४०१२ ४0%» 
कोई कहे घर में कोई कहे वन में राधा के संग किलोल । 
मौरा क्‌ प्रभु दरसन दीज्यो प्रव जनस को कोल ॥। 
दो-एक पद ऐसे हैं जहाँ मीरा ने राधा का कोई स्पष्ट उल्लेख नहीं 
किया है, केवल अपनी प्रेम-विह्ललता का ही वर्णन किया है। लेकिन मीरा 
के भ्रपनी प्रेम-विह्ललता प्रकट करने के भीतर से श्रीराधा का आभास 
मिलता है। जैसे-- 
नेना लोभी रे बहुरि सके नि आय । 
रोस-रोस नखसिख सब निरखत, ललच रहे ललचाय ॥। 
में ठाढ़ी गृह आपणे रे, मोहन निकले आय । 
सारंग श्रोट ते कुल शअ्ंकुस, बदन दिये मुसकाय ॥। 
लोक कुदटुम्बी बरज बरज ही, बतियां कहत बनाय । 
चंचल चपल अ्रटक नहिह मानत, पर हाथ गये बिकाय ॥। 
भली कहो कोई बुरी कहो में, सब लई सीस चढ़ाय । 
मीरा कहे प्रभु गिरिधर के बिन, पल भर रह्यो न जाय ॥। 
इसके भीतर मीरा का प्रेम और उसकी अभिव्यक्ति हमें स्वतः दूसरे 
वैष्णव कवियों द्वारा वर्णित्र राधा-प्रेम की स्मृति जाग्रत कर देगी। लेकिन 
यहाँ लक्षणीय विशेषता यह है, कि मीरा खुद ही राधा के स्थान पर अधिकार 
किए हुए हैं, राधा की भाँति ही मीरा ने प्रेम-साधना की है। यह चीज 


( र८झर ) 


हमें बंगाल की वैष्णव-कविता में कहीं नहीं मिलेगी । बंगाल के सभी वैष्णव 
कवियों ने जरा दूर से ही राधाक्ृष्ण की प्रेम-लीला का आस्वादन किया 
है--राधा के भाव का अवलम्बन किसी ने भी करना नहीं चाहा है। 
हमने पहले विशद विवेचन के अन्दर देखा है कि सखी या मंजरी की अनुग- 
भाव से साधना करके नित्य युगल-लीला का आस्वादन करना ही बंगाल 
के वेष्णव कवियों का साध्यसार था । बंगाल के सभी वैष्णव कवियों के विधि- 
पूवक दीक्षित वेष्णय न होने पर भी इस वैष्णव धर्मादर्श से बंगाल का 
वेष्णव काव्यादशं सामान्यरूप से प्रभावित हुआ था। इसीलिए ऊपर मीरा 
की जैसी कविताएँ हमने देखीं वैसी कविताएँ बंगाल में नहीं मिलती हैं। इस 
प्रकार की कविताएँ ही मीराबाई की विशेषता है। मीरा के एक पद में 
हम देखते है-- 


सखी मोरी नींद नसानी हो। 
पिया को पंथ निहारते, सब रेस बिहानी हो ॥। 
सखियन सिल के सीख दई, मत एक न सानी हो ॥ 
बिन देखें कल ना पड़े जिय ऐसी ठानी हो ॥ 
अंगन छीन व्याकुल भई, मुख पिय पिय बानी हो । 
अन्तर वेदन विरह की वह, पीव न जानी हो ॥। 
ज्यों चातक घन को रटे, सछरी जिसि पानी हो ।॥! 
मीरा व्याकुल विरहिनी, सुध बुध बिसरानी हो ॥ 


श्र क्र 


नीचे हम मीरा का एक और पद दे रहे हैं। यह पद भी राधा के 
मह बहुत ही शोभा देता है -- 
में हरि बिन कंसे जिऊ री माय । 
पिय कारण जग बरी भई, जस काठइ घुन खाय ॥॥ 
ग्रोधष मूल न संचरे, मोहि लागो बौराय ॥। 
४0: ४0६ ४०: 
पिय ढूंढुन वन वन गई, कहूँ सम्रली धुन पाय । 
मीरा के प्रभू लाल गिरिधर सिलि गये सुखदाय ॥॥ 


मीराबाई की इस प्रकार की कविताओं से बंगाल की वैष्णब-कविता 
का मेल नहीं है, यह हम पहले कह आए हैं। बैष्णत कविता की इस 
शैली से दक्षिण के आलवार सम्प्रदाय की कविता से काफी मेल 
दिखाई पड़ता है। आलवार सम्प्रदाय के भक्तों ने अपने को नायिका और 
विष्णु को नायक स्वीकार करके मधुर रसाश्रित कविताएँ लिखी हैं। वहाँ 
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( रऐव३े ) 


भी विरह की आति और मिलन- की व्याकुल कामना विचित्र रूप से प्रकट 
हुई है। आलवारों में नम्म-पलवार की कन्या अंडाल और मीराबाई के 
जीवन तथा प्रेम-साधना में आ्राइचर्यजनक एकता दिखाई पड़ती है। अंडाल 
रंगनाथ को जीवनसव्वस्व मानकर रंगनाथ के मंदिर में ही रहती थी, 
रंगनाथ को प्रिय के रूप में पाकर उन्होंने ब्याह की जरूरत नहीं समझी । 
गोपी के भाव से अंडाल बहुतेरी कविताएँ लिख गई हैं। 

राधाकृष्ण की प्रेमलीला का अवलम्बन करके कविता करने वाले 
कवियों में अष्टछाप' के आठ कवि ही प्रसिद्ध हैं। इस अष्टछाप' कवि- 
सम्प्रदाय के बारे में एक और बात देखी जा सकती है। प्राय: समसाम- 
यिक काल में चैतन्य के प्रभाव से उड़ीसा में पंचसखा' सम्प्रदाय नामक' 
भक्‍तवेष्णव-कवियों का एक सम्प्रदाय बन गया -था। अच्युतानन्द दास, 
जगन्नाथ दास, अनन्त दास, यशोवन्त दास, चैतन्य दास आ्रांदि इस सम्प्रदाय 
के कवि थे। चैतन्य के प्रभाव से प्रभावित होने पर भी राधाक्ृष्ण 
की प्रेमलीला को लेकर इन्होंने कविता नहीं लिखी | इनके उपास्य श्रीकृष्ण 
शून्यम्॒ति', शुन्यपुरुष' हैं, इनकी साधना-पद्धति में नाथ-सम्प्रदाय की साधना 
के अनुरूप काया-साथना पर जोर दिखाई पड़ता है। 

चैतन्य के समसामयिक आसाम के शंकरदेव एक और पृूर्वभारतीय 
वेष्णव आचार्य थे। शंकर देव से चैतन्य के साक्षात्कार की किम्बदन्ती 
है, यद्यपि इसे सच मान लेने के लिए कोई भी ऐतिहासिक प्रमाण 
नहीं मिलता है। शंकरदेव केवल प्रसिद्ध वैष्णत आचार्य और प्रचारक ही 
नहीं थे, वें आसाम के प्राचीन साहित्य के सर्वप्रधान कवि माने 
जाते हैँ। इनका सबसे प्रसिद्ध ग्रंथ है भागवत का अनुवाद | मूलतः 
भागवत के आधार पर और नाम कीततंन पर जोर देते हुए शंकरदेव ने 
जिस वेष्णव धर्म का प्रचार किया और जो वष्णव-साहित्य लिखा उसके अन्दर 
हमें राधा का कोई विशेष स्थान नहीं दिखाई पड़ता है। महाराष्ट्र में भी 
वेष्णव धर्म काफी फैला था | नामदेव, तुकाराम आदि का रचा हुआ वैष्णव- 
साहित्य सारे भारत में प्रसिद्ध है। मराठी वैष्णव-साहित्य में भी राधा 
का नाम कदाचित्‌ मिलता है। जहाँ राही” के तौर पर राधा का उल्लेख 
मिलता है वहाँ भी कृष्ण की प्रेयसी के तौर पर राधा की कोई मर्यादा 
नहीं दिखाई पड़ती है। महाराष्ट्र के कृष्ण (बिठोबा या बिट्ठल--विष्णु ? ) 
बहुत दिनों तक किसी शक्ति या स्त्री के विना ही महाराष्ट्र में पूजित 
रहें। जबसे शक्ति या स्त्री का प्रचलन देखते हैं तब से रुक्मिणी ही 
मुख्य क्ृष्ण-प्रेयसी मानी गई हैं। बंगला और हिन्दी-साहित्य में जिस तरह 


|. औक | 


कृष्ण के राधा-वल्लभ, राधा-नाथ, राधा-रमण वर्गरह नाम हैं, उसी तरह 
मराठी-साहित्य में कृष्ण का परिचय है रुक्मिणी-पति या रुक्मिणी-वर के 
नाम से । साहित्य में रुक्मिणी ही 'रखमाई या रखमाबाई के रूप में 
परिचित हैं। सारी क्षृष्णतीलाएँ इस स्वकीया नारी रखमाई या रखमाबाई 
को लेकर होने के कारण मराठी-साहित्य में कृष्ण का अ्रवलम्बन करके 
किसी परकीया प्रेमलीला की समृद्धि नहीं हुई है। सारी प्रेमलीलाओों में 
पति-पत्नी के सम्बन्ध में लौकिक विशुद्धि है। लेकिन अ्रष्टछाप के कवियों 
पर राधा-कृष्ण की प्रेमलीला का गहरा प्रभाव पड़ा है। सूरदास, कुंभनदास, 
परमानन्द दास, क्रृष्णदास, गोविन्द स्वामी, नन्‍्ददास, छीतस्वामी और 
चतुर्भज दास, ये ही श्रष्टछाप के आठ कवि हैं। ये सभी कवि वल्लभाचार्य 
के पुष्टिमा्ग सम्प्रदाय के कवि पुष्टि-सम्प्रदाय' के भक्तों का विश्वास 
था कि वललभाचार्य और उनके पूत्र बिद्वलनाथ श्रीकृष्ण के अवतार थे 
और अष्टछाप के आठों कवि श्रीकृष्ण के श्राठ सखाओं के अवतार थे। 
हम गौड़ीय वैष्णवों के अन्दर भी यह विश्वास देखते हैं कि श्रीक्षष्ण के 
अवतार श्रीचैतन्य के गदाधरादि पार्षदगण राधा-ग्रादि आठ गोपियाँ के 
अवतार थे। वल्लभ-सम्प्रदाय के मतानुसार श्रष्टछाप के आ्राठ कवि दिन 
में सा का भाव और रात में सखी का भाव रखते थे। कंभनदास दिन 
में तो सखा श्रर्जुन थे और रात में विशाखा सखी थे, सूरदास कृष्ण-सखा 
और चम्पकलता सखी, परमानन्द दास स्तोक सखा और चन्द्रभागा सखी, 
कृष्णास ऋषभ सखा और ललिता सखी, गोविन्दस्वामी श्रीदाम सखा और 
भागा सखी, नन्ददास भोज सखा और चन्द्ररेखशा सखी, छीतस्वामी सुबल 
सखा और पद्मा सखी, चतुर्भजदास विशाल सखा और विमला सखी थे । 
पुष्टिमार्ग के प्रवर्तेक श्रीवल्लभाचार्य ने गोपालकृष्ण की उपासना को 
ग्रपनी धर्म-साधना में ग्रहण किया था। उन्होंने श्रीकृष्ण के बालरूप पर 
ही जोर दिया है, इसीलिए उनके विवेचन में राधा के बारे में कोई विचार 
या उल्लेख नहीं मिलता है। कहा जाता है कि इस सम्प्रदाय की उपासना 
के अन्दर वललभाचार्य के पुत्र आचार्य बिट्ठलनाथ ने ही राधावाद का 
प्रवतेन किया था। कथित है स्वामिन्यष्टक' और स्वामिनी-स्तोत्र' 
नामक दो संस्कृत ग्रंथ बिट्ठलनाथ ने लिखें थे। इन दोनों ग्रंथों में हम 
राधा-सम्बन्धी स्तोत्र पाते हैं। बिद्॒लनाथ ने किसी विशेष भक्ति-सिद्धान्त 
को स्वीकार कर राधावाद का अपने धर्ममत में ग्रहण किया था कि नहीं 
इसमें सन्देह है, पर उन्हीं के समय में पुष्टिमाग में राधावाद का प्रचलन 


(१) भाण्डारकर का शेद्वंडाहएग0, $2एॉ5४7 ८८०, देखिए । 
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हुआ था, इसमें सन्देह नहीं । वल्लभ-सम्प्रदाय के धर्ममत में तथा साहित्य 
में राधावाद के प्रचलन के अन्दर चैतन्य और उनके भक्त वृन्दावन के" 
गोस्वामियों का प्रभाव होने की संभावना है। स्वयं वल्लभाचार्य चैतन्य 
के समसामयिक थे, वृन्दावन में इन दोनों का साक्षात्कार और भाव का 
आदान-प्रदान होने की बात का पता निजवार्ता, वललभदिग्विजय' आदि 
ग्रंथों से चलता है। इन ग्रंथों से हमें यह भी मालूम होता है कि वल्लभा- 
चार्य चेतन्‍्य और उनके अनुगामी वृन्दावन के गोस्वामियों के गहरे प्रेमी 
थे। एक ही आदमी दोनों सम्प्रदायों से सम्बन्धित थे, ऐसी प्रसिद्धि 
भी है।' 

इन तथ्यों पर विचार करने से लगता है कि वल्लभाचार्य खुद बालक्ृष्ण 
की उपासना का ही' प्रचार कर गए हैं और इसीलिए हम अ्रष्टछाप के 
साहित्य में वात्सल्य रस की इतनी समृद्धि देखते हैं। लेकिन कुछ ही 
पहले के प्रसिद्ध वैष्णव कवि जयदेव-विद्यापति के काव्य के प्रभाव और 
कुछ चेतन्य-सम्प्रदाय के काव्य के प्रभाव से अष्टछाप साहित्य में युगललीला 
श्रौर उसके साथ श्री राधा की प्रतिष्ठा हुई थी । 

लेकिन यहाँ एक बात विद्येष रूप से लक्षणीय है। अष्टछाप के 
पूर्वेवर्ती जयदेव-विद्यापति की राधा परकीया हैं, उनके साहित्य में हम 
सर्वत्र परकीया-प्रेमलीला का ही वर्णन देखते हैं। चैतन्य-सम्प्रदाय का मत 
स्वकीयावाद था या परकीयावाद इस बात को लेकर बहस होने पर भी 
चैतन्य युग के बंगला के वैष्णव कवियों में सभी ने परकीया-लीला का 
अनुसरण किया है। लेकिन वल्लभ सम्प्रदाय में कहीं भी हमें परकीयावाद 
की प्रतिष्ठा नहीं दिखाई पड़ती है, यहाँ राधा सर्वत्र स्वकीया है। 

बंगला और हिन्दी की वैष्णव कविताओं की तुलना करने से दोनों में' 
पार्थक्य साफ दिखाई पड़ता हैं। पहली बात है, आदि से बंगाल में मधुर 
रस को ही श्रेष्ठ रस माता गया है। इसके फल्लस्वरूप शान्त, दास्य,. 
सख्य और वात्सल्य: सम्बन्धी पद बंगला में अपेक्षाकृत कम मिलते हैं। 
हिन्दी-कविता में श्रीकृष्ण का अवलम्बन करके शानन्‍्त और दास्य रसाश्रित 
साधारण भक्ति और प्रपत्तिमूलक कविताएँ यथेष्ट मिलती हैं। लेकिन 
बंगला की वैष्णव-कविता में इस प्रकार के पद बहुत कम हैं। बंगाल में 
साधारण भक्त, आत्म-समर्पण और प्रपत्तिम्लक जितनी कविताएँ लिखी गई 
हैं वे कृष्ण को लेकर बहुत कम भर चैतन्य को लेकर बहुत ज्यादा लिखी 


(१) अ्रष्टछाप और वल्लभ-सम्प्रदाय-दीनदयाल गुप्त, द्वितीय खंड, . 
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गई हैं। गौरांग सम्बन्धी इस प्रकार के पदों की संख्या कम वहीं है। 
मधुर रस के श्रन्दर बंगला-साहित्य में युगल-लीला के प्राधान्य के कारण 
कान्ता-प्रेम के पद ही सबसे अ्रधिक हैं। कास्ताप्रेम के ये पद गोपियों को 
लेकर नहीं लिखे गए हैं। कृष्ण जिस तरह 'कान्तशिरोमणि' हूँ, उसी तरह 
राधिका कान्ताशिरोमणि हैं, इसलिए कास्ताग्रेम के सभी पद राधिका को 
लेकर लिखे गए हैं। बंगला में वात्सल्य रसके कुछ-कुछ अच्छे पदों के होने पर 
भी हिन्दी के वात्सल्य रस के पदों की तुलना में बहुत कम हैं। हिन्दी के श्रेष्ठ 
वैष्णव कवि सूरदास के पदों की विशेषता है वात्सल्य रस । हिन्दी में 
कान्‍्ता-प्रेम के पद अधिकांश में गोपियों को लेकर लिखे गए हैं। राधा 
को लेकर नहीं । सूरदास के इस प्रकार के पदों में उद्धव-संवाद” पद ही 
सबसे अ्रधिक प्रसिद्ध हें। उद्धव-संवाद्र के पदों में राधा एकमात्र प्रेयसी के 
रूप में नहीं दिखाई पड़ी हैं, उनमें विरहिणी गोपियों की हृदय-वेदना ही 
प्रकट हुई है। राधा इन गोपियों में बहुत स्थानों पर प्रधान गोपी के तौर 
पर दिखाई पड़ी हैँ। बंगला की वैष्णव कविता में वृन्दावन की गोपियाँ 
अनेक स्थलों पर राधा के परिमंडल में एक प्रकार से ढक-सी गई हें, 
अष्टसखियाँ राधिका का ही कायाव्यूह रूप हैं, सोलह हजार गोपियाँ प्रेममयी 
राधा का ही विचित्र प्रसार हैँ। हिन्दी की वैष्णव कविता में गोपषियों का 


काफी स्थान है। 


बंगला और हिन्दी की वैष्णव कविता के इस पार्थक्य के मूल कारणों 
को हम ने पहले ही बताया है, वह है बंगाल में जयदेव से लेकर आजतक 
साहित्य और धर्म में कृष्ण की युगल-लीला का प्राधान्य । वल्‍्लभाचारयें 
ने बालकृष्ण की उपासना पर ही अधिक जोर दिया है, शायद इसीलिए 
सूरदास आदि कवियों के रचे कृष्ण की बाललीला-सम्बन्धी पद इतने प्रसिद्ध 
हुए हैं। 

दूसरी बात लक्ष्य करने की है कि श्रीकृष्ण की लीला के वर्णन में हिन्दी के 
कवियों ने श्रीमद्भागवत का अनुसरण किया है । हम पहले ही लिख चुके हैं कि 
बंगाल के कवियों ने श्रीकृष्ण की लीला-सम्बन्धी रचनाओं में नित्य नवनवोन्मेष- 
शालिनी कविप्रतिभा का परिचय दिया है । हिन्दी के वैष्णव कवियों के वर्णन में 
लीलावैचित्य बहुत कम है, भागवत को केन्द्र करके ही उत्तकी कवि-प्रतिभा 
आवर्तित हुई है। इसीलिए सूरदास की कविता में हम बहुधा भागवत 
की भाषा का ही रझूपान्तर पाते हैं। दूसरे हिन्दी के कवियों ने भी सूरदास 
के रास्ते को ही अपनाया है। लेकिन दीन चंडीदास नामांकित कुछ 
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कविताग्रों के अतिरिक्त भागवत का ऐसा अनुसरण बंगला में बहुत अधिक 
नहीं दिखाई पड़ता है। 
किसी विशेष दाशनिक सिद्धान्त या साम्प्रदायिक धर्म-सिद्धान्त के तौर 
पर यूगल-लीला की उपासना को अष्टछाप के कवियों ने ग्रहण नहीं किया, 
फिर भी भक्तिधर्म के स्वत:प्रवाह और कवि-धर्म के स्वत:प्रवाह में इस 
यूगल-लीला का स्मरण, कीतंन और आस्वादन अश्रष्टछाप के कवियों में 
प्रवरतित हुआ था । वृन्दावनतत्त्व, गोपीतत्त्व, राधातत्त्व के बारे में हम 
बंगाल के कवियों में कूल मिलाकर जो धारणा या विश्वास पाते हैं, 
अ्रष्टछाप के कवियों में भी वही बात मिलती है। हमने ऊपर मीराबाई 
की जिस तरह की कविताएँ देखी हैं, उसी तरह की कविताएँ अष्टछाप 
के कवियों में भी मिलती हैं। उन्होंने भी अपने को गोपीभाव से भावित 
कर प्रेमरसैकसीम” क्ृष्ण के विरह से व्याकुलता और उनसे मिलने की 
आकांक्षा लेकर पद लिखे हैं। इसके साथ ही हम देखते हैँ कि गौड़ीय 
वैष्णव कवियों की तरह उन्होंने भी युगल-लीला का जयगान' करके उस 
भ्रप्राकृत वृन्दावन में दूर से सखी या दूसरे परिकरों की भाँति चित्य- 
युगल-लीला का आस्वादन करने की चेष्टा की है। सूरदास इस नित्य 
नव-नव ब्रजलीला से मुग्ध हुए थे-- 
राधा-माधव भेंट भई । 

राधा-माधव, माधव राधा, कीठ-भू गगति होइ जो गई ॥॥ 

साधव राधा के रंग राचे, राधा साधव-रंग रई । 

माधव राधा प्रीति निरंतर, रसना कहि न गई ॥। 

विहँसि कह्यो हम-तुम नहिं अ्रच्तर, यह कह ब्रज पठई । 

सुरदास प्रभु राधा-माधव, व्रज-विहार नित नई नई ॥। 

फिर--- 
बसौ मेरे ननन सें यह जोरी। 
सुन्दर बयाम कमलदल लोचन संग वृषभान्‌ किसोरी ॥॥। 


॥ छ् शक फ्े 
सुरदास प्रभु तुम्हरे दरस को “का बरनों मति थोरी | 
हे थी श्छ 


युगल किसोर चरनरज माँगों, गाऊं सरस धमार ;॥ 
ओऔराधा गिरिवरधर ऊपर सुरदास बलिहार ॥। 
सूरदास के अलावा श्रष्टछाप के दूसरे कवियों के इस युगल-लीला 
आस्वादन के कुछ-कुछ पद हैं। परमानन्द दास ने कहा है-- 


( रे८ष८ ) 


गोपीनाथ राधिका वल्‍लभ ताहि उपासत परमानंदा । 
इसी परमानन्द के एक और पद में हम देखते हे-- 


नन्‍्दकुबर खेलत राधा संग यमुना पुलिन सरस रंग होरी । 

नव घनद्याम मनोहर राजत दयास सुभग तन' दासिनि गोरी ॥ 
68 2 की शक 

थके देव किलन्लनर मुनिगत सब मनन्‍्मथ निज सन गयो लज्योरी । 


प्रमानन्द दास या सुखकों याचत विभल मस॒क्ति पद छोरी ॥* 


गोविन्ददास ने कहा है--- 


नन्‍्दलाल संग नाचति नवलकिसोरी । 

क् ० के के 
गोविन्द प्रभु बनी तलवनागरी गिरिधर रस जोरी ॥।' 

उनके एक और पद में हम देखते हैं-- 
आरवति माइ राधिका प्यारी जुकती जूथ में बनो । 
निकसि सकल, ब्रजराज भवन ते सिहद्दार ठाढ़ें ललन कुंवर 
गिरधारी ।॥ 
निरखि वदन भोंह मोरि तोरि तन चोनि श्रोर चितवनि । 
तिहि छिन श्रंचरा संभारि घूंघट की श्रोट ह्ले लियो है 
लाल मनुहारी ॥। 

गोविन्द प्रभु दम्पति रंग म्रति दृष्ठि सो भरत श्रेंकवारी ।। 


(१) दीनदयाल गुप्त के अ्रष्टछाप और वल्लभ-सम्प्रदाय ग्रंथ में 
उद्धृत । 
(२) श्रष्टठाप और वल्लभ-सम्प्रदाय । तुलनीय परमानन्द दास का' 


पद--- 
लटकि लाल रहे राधा के भर। 


सुन्दर बीरी बनाय सुन्दरि हँसि हँसि जाय, देत मोहन कर ॥४ 
गोपी सनमुख चितवति ठाढ़ी तिन सों केलि करत सुन्दर वर ॥ 
ज्यों चकोर चंदा तन चितबत त्यों आश्राली निरखत 
गिरिवर धर ॥। इत्यादि, वही $ 
फिर-- आज बनी दम्पति वर जोरी, 
सांवर गोर बरन रूपनिधि नन्‍्दकिसोर वृषभान्‌ किसोरी ॥। 
ी आ थ. | इत्यादि, वही ॥ 
(३) वही । है 
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३ 8 ५) 


छीतस्वामी के कृष्ण की आराधना के वर्णन में हम देखते हैं-- 


राधिका रमण गिरिवरधरण, गोपीनाथ मदनमोहन कृष्ण 
नठवर बिहारी ॥ 
राधे रूप निधान गन आगरी नन्‍्द नन्‍्दन रसिक संग खेली + ; 
कुंजन के सदन श्रति चतुर वर नागरी चतुर नागरि सों करत . 
क्‍ ु केली ॥॥ 
कृष्णदास के रास के पद में लिखा है--- 


नमो तरनि तनया परम पुनीत जगपावनो, 
कृष्ण सनभावनी रुचिरनासा । 

ग्रतिल सुख दायिनी सब सिद्धि हेतु, 
श्रीराधिकारसमण रति कारण स्यामा ।॥। 


यूगल-लीला के आस्वादन में कृष्णदास' ने लिखा है--- 


वाम भाग वृषभान्‌ नन्दिनी चंचल नयन विज्ञाल । 
कृष्णदास दम्पति छवि निरखत श्रंखिया भई निहाल ॥। 


राधा-कृष्ण के मिलन की जो द्यामलतमालवेष्टित कनकलता की 
उपमा हम वैष्णव कवियों में प्रायः पाते हैं, हिन्दी के कवियों में भी वह 
बात मिलती है। नन्ददास ने कहा है-- 
ननन्‍्ददास प्रभु सिलि इयासम तमाल ढिंग कनकलता उल्हये। 
बंगाल के कवियों की भाँति हम कुंभनदास के पद में पाते हैं-- 
नोतन स्यथास नन्दनन्दन वषभान्‌ सुता नव गौरी । 
सनहुँ परस्पर बदन चन्द को पिवत चकोर चकोरी ॥। 


परमानन्द ने और लिखा है-- 
झलत नवल किसोर किसोरी । 
उत ब्रजभूषण कुंवर रसिकवर इत वृषभान नन्दिनी गोरी ॥। 
नीलाम्बर पीताम्बर फरकत, उपमा घनदामिनि छवि थोरी । 


(१) तुलनोय परमानन्द दास की राधा सम्बन्धी एक पद-- 

अमृत निचोय कियो एक ठौर। 

तेरो बदन समारि सुधानिधि तादिन विधिना रची न और ५ 
' सुनि राधे कहा उपमसा दीजे स्थाम मनोहर भये चकोर । 
सादर पीवत मुदित तहि देखत, तपत काम उर' नन्दकिसोर ।॥ 
१९ । ह 


( २६० ) 


अष्टछाप के कवियों की जीवनी देखने पर पता चलता है कि प्राय: 
सभी ने अंत में इस युगलमूर्ति का ध्यान करते-करते देह छोड़ी । 
हम गौड़ीय वैष्णवधर्म और साहित्य में जिस प्रकार सखीभाव को 
युगल-उपासना देखते हैं, अ्रष्टछाप के कवियों में उसी सखीभाव के' सुन्दर 
नमूने हम ऊपर के पदों में पाते हैं। सूरदास ने तो इस लीलाधाम वृन्दावन 
की तृणलता, पशुपक्षी, यहाँ तक कि ब्रजरेणु आदि किसी भी रूप को 
धारण कर लीला आस्वादन के अ्रधिकार की. प्रार्थना की है-- 
करहु मोहि ब्रज रेणु देहु वृन्दावन बासा । 
माँगों यहै प्रसाद और नहें भेरे श्रासा ॥ 
जोई भाव सो करहु लता सलिल द्रुम गहु । 
ग्वाल गाइ को भृतु करे सनो सत्य ब्रत एहु ॥ 
युगल-मिलन के पास रह कर सूरदास ने लिखा है-- 


संग राजति वृषभानु कुमारी । 
कुंज सदन कुसुमनि सेज्या पर दम्पति शोभा भारी ॥ 
झ्रालस भरे मगन रस दोऊ पअ्रंग श्रंग प्रति जोहत । 
सनहुँ गौर दयास करव ससि उत्तम बेठे सम्मुख सोहत ॥। 
कुंज भवन राधा सनसोहन चहूँ पास व्जनारी । 
सुरदास लोचन इकटक करि डारत तनमन बारी ४ 
बंगला के वैष्णव कवियों ने राधिका के असीम सौभाग्य का जयगान 
किया है, क्योंकि जो हरि त्रिभुवन के आराध्य हैं, वे भी राधा के प्रेम से 
मुग्ध होकर उसके अधीन हैं। परमानन्द दास ने भी यही कहा है-- 
राधे तू बड़ भागिनी कौन तपस्या कीन । 
तीन लोक के नाथ हरि सो तेरे अधीन ॥। 
आवत ही यमुना भरे पानी । 
इ्याम वरण काहू को ढ़ोंटा निरखि बदन घर गई भुलानी ॥। 
उन सो तन में उन तन चितयो तबहीं ते उन हाथ बिकानी । 
उर धकधकी टकटकी लागी तन्‌ व्याकुल मुख फुरत न बानी ॥। 


१ 


फिर--- ५ 
सुन्दर बोलत श्रावत बेन । 
ना जानों तेहि समय सखी री सब तन शअवन कि नेन ॥। 


(१) तुलनीय--अ्रति श्रंग लागि काँदे प्रति श्रंग सोर ॥--ज्ञानदास का 
ि पद । 
(२) दोनदयाल गुप्त का संग्रह । 
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( २९१ ) 


रोम रोम में शब्द सुरति की नख सिख ज्यों चल ऐन । 
येते सान बनी चंचलता सुनी न समझी सेन ॥ 


तब तकि जकि हू रही चित्र सी पल न लगत चित चेन । 
सुनहु सूर यह सांच, की संज्रम सपन किधों दिन रन ॥ 


कृष्णदास के सुन्दर पद में देखते है-- 
ग्वालिन कृष्ण दरस सों शअ्रटठकी । 
बार बार पनघट पर आवत सिर यमुना जल सटकी ॥। 


सनसोहन को रूप सुधानिधि पीवत प्रेम-रस गठकी ,। 
कृष्णदास धन्य धन्य राधिका लोक लाज सब पटकी (४४ . 


राधा कृष्ण का नाम सुनकर पागल हो गई थीं। इस के सुनने से 
पूवेराग संजात होने के भाव का अवलम्बन करके चंडीदास का सर्वश्रेष्ठ 
पद है, सइ, केबा शुनाइल श्याम नाम । (सखि, किसने ह्याम का नाम 
सुनाया ।) इससे हम नन्ददास के निम्नलिखित पद का मिलान कर सकते 
हैं... क्‍ 
कृष्ण नाम जब ते सुन्यो री आली, ह 
भूली री भवन हों ते बावरी भई रो॥ 
भरि भरि श्रावें नेन चित हूँ न परे चेन, 
तन को दसा कछ शऔरे भई री॥ 
जेतिक नेम धर्म ब्रत कीने री, में अहुविधि, 


अ्रंग अंग भई में तो स्रवणमई री। 
नंददास जाके श्रवन सुने ऐसी गति, 
साधुरी म्रति कंधों कसी दई री॥ 


इस प्रकार की कविताग्रों के विषय में याद रखना होगा कि बंगाल 
के वैष्णव कवियों ने जहाँ अ्रप्राकृत (न्दावन धाम के' राधा-कृष्ण के' पूर्व- 
रागाख्य प्रेम का ही दूर से परिकर की हैसियत से आस्वादन किया है, 
हिन्दी के वैष्णव कवियों ने वहाँ केवल राधा-कृष्ण या गोपी-कृष्ण के पूर्वे- 
राग, अनुराग, मिलन-विरह का ही आस्वादन नहीं किया है बल्कि खुद 
ही राधा के' भाव से गोपी के भाव से परिभावित हो कर इस प्रकार 
कृष्ण-प्रेम की आकांक्षा की है | परमानन्द दास के इस प्रकार के विरह 
के एक पद में देखते हैं-- 


(१) वही । 





( २९२ ) 


या हरि को संदेस न आयो । 
बरस सास दिन बीतन लागें बिन दरसनु दुख पायो ॥। 
घन गरज्यों पावस ऋतु प्रगटी चातुक पीठ. सुनायों । 
मत्त मोर बन बोलन लागे विरहिन विरह जनायो ।॥। 
रागमल्हार सह्मो नहि जाई काहू पथिकहिं' गायो । 
परसानन्ददरास कहा कीजे कृष्ण सधुपुरी छांथो ॥ 
अष्टछाप के कवियों के समसामयिक एक और प्रसिद्ध कवि थे स्वामी- 
हरिदास । स्वामी हरिदास द्वारा प्रवर्तित-सम्प्रदाय हरिदास-सम्प्रदाय या सखी- 
सम्प्रदाय के नाम से प्रसिद्ध हैं । कहा जाता है कि प्रसिद्ध गायक तानसेन इसी 
साधक हरिदास स्वामी के शिष्य थे । हरिदास-सम्प्रदाय का अपना कोई विशेष 
दार्शनिक मत नहीं था, केवल विद्ेष साधना-पद्धति ही थी। इसी साधना- 
पद्धति की विशेषता थी [सखी-भाव । स्वामी हरिदास ने केवल 
सखी-भाव साधना को ही साधना माना था। नाभादास' ने अपने भकक्‍्त- 
माल ग्रंथ में स्वामी हरिदास के बारे में लिखा है कि इनकी प्रेमभक्ति 
का नियम था केवल मात्र राधा-कृष्ण के युगल की पूजा करना। राधा के 
साथ कुअ्जविहारी कृष्ण इनके उपास्य हैं। ये सदा सखी-भाव से राधा- 
कृष्ण के आनन्द-विहार का अवलोकन और आस्वादन करते थे। यह मत 
भी प्रचलित है कि स्वामी हरिदास चेतन्य-सम्प्रदाय के थे। यह मत ग्रहण- 
योग्य है या नहीं, इस पर मतभेद है। लेकिन इस प्रसिद्धि को देखकर 
लगता है कि स्वामी हरिदास' स्वयं चेतन्य-सम्प्रदाय के न होने पर भी 
चैतन्य-सम्प्रदाय से और उसके अन्दर से चैतन्य-मत से सुपरिचित थे और 
बहुत संभव है कि उनके अनन्यशरण होकर नियमव्रतादि का परिहार करके 


मे ह 


केवल सखी-भाव से युगल-लीला आस्वादन की साधना में चैतन्य-मत का 
प्रभाव था । 


(१) उपयुक्त । 


(का धा००॥ 2० मत्केक; े>-० 


है अ्रद्राष्ु व. ५ 
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पंचदश अध्याय 
परवर्तों काल की राधा 


हमने ऊपर देखा है कि, विधिबद्ध वैष्णव धर्म में राधा-तत्त्व तंत्रादि 
के शक्ति-तत््व और सांख्य के प्रकृति-तत्त्त से जितना भी अलग क्यों न 
हो, वैष्ण सहजिया मत में राधा-तत्त्व फिर घूम-फिरकर जनप्रिय 
शक्ति-तत््व और प्रकृति-तत्त्त से मिल गया है। हम अगर अपनी दृष्टि 
गोस्वामियों द्वारा प्रचारित वैष्णव धर्म पर निबद्ध न रखकर बंगाल के 
साधारण जन-समाज के धर्मविश्वास की शोर विस्तारित कर दें तो देखेंगे 
कि चैतन्योत्तर युग में भी तंत्र की शक्ति, सांख्य की प्रकृति और वेदान्त 
की माया से बहुत कुछ अभिन्नरूप से ही राधा जन-समाज में स्वीकृत हो 
रही हैँ। अनेक परवर्ती काल के शाकक्‍तों की कविता में भी बहुधा देखते 
हैं कि उनकी शक्ति का वर्णन जाने-अनजाने वैष्णव कवियों की राधा के 
वर्णन से भाव और भाषा में बिलकुल मिल गया है। दृष्टान्त-स्वरूप हम 
पौने दो सौ साल पुराने कमलाकान्त के साधक-रंजन” काव्य का उल्लेख 
कर सकते हैं। इस ग्रंथ में मूलाधारस्थिता कुलकुंडलिनी शक्ति का उध्वे- 
गति से शिवधाम में जाकर शिव से मिलित होने को वेष्णव-साहित्य के 
श्रीराधिका के संकेत कुंज में श्रीकृण्ण से मिलित होने के लिए अभिसार 
की भाँति ही वर्णन किया गया है। जैसे--- 


कदम्ब कुसुम जनु सतत शिहरे तनु 
यदवधि निरखिलाम तारे। 
जदि पासरिते चाई श्रापना पासरे जाई 
एना छल कहिब काहारे ॥। 
सेइ से जीवन सोर रसिकेर मनचोर 
रमणी रसेर शिरोमणि । 
परिहरि लोकलाजे राखिब हृदय माझे 
ना छाड़िब दिवस रजनी ॥॥। 
हेन अनुमानि तारे बांधि हृदि कारागारे 
नयान पहरी दिये राखि । 


(१) साधक-रंजन पृ० १० (वंगीय-साहित्य-परिषद से प्रकाशित) ॥ 


फिर-- 


( रेधंड ) 


कामिनी करिये चुरि हृदय पंजरे पूरि 
अनिसेखे हेन रूप देखि ॥१ 


ओर भी तुलना कीजिए-- 
गजपतिनिन्दित गति श्रविलम्ब । 
कुंचित केश निवेश नितस्‍्बे ॥ 
चारुचरण गति आभरणवन्दे । 
नखरमुकुरकर हिसकर निन्‍दे ॥ 
उरसि सरसीरुह वासा । 
करिकर शिखर नितसम्बिनी रामा ॥ 
मुगपति दूर शिखरमुख चाय । 
कटितट क्षीण सुचंचल वाय ॥। 
नाभि गभीर नीरजबिहार ॥। 
ईषत्‌ विकच कमलकुच भार ॥। 
बाहुलता श्रलसे सखी अश्रंगे । 
दोलित देह सुनेह तरंगे ॥ 
सुमधुर हास प्रकाहद बाला । 
बालातपरुचि नयन विद्ञाला ॥। 


' सिन्द्रवर (ण) दिनकर सम दोभा । 
अग्रम्बुनज बदन मदनसनोलोभा ॥। 
प्रदलित अ्रंजन सिथि अतिदेश । 
श्राथ कलेवर बाहु॑निशेष ॥ 


चिरदिन श्रन्तर सतीपति पाय । 
परमोललास लसित वरकाय ॥। 


रतन वेदि पर सुरतरुमल । 
सणिमय मंदिर तहि अनुकल ४ 


सहचरी संग प्रवेशदइ नारी । 

कसलाकान्त हेरि बलिहारी ॥-वही, पु० ३-४ 
चंचल चपला जिनिये प्रबला अबला मृदु मधुहासे । 
सुमनि उन्‍्सनि लइये संगिनी धाइल ब्रह्मनिवासे ।। 
उन्‍्मत वेशा विगलित केशा सणिमय श्रभरण साजे । 
तिमिर विनाशि वेगे धाय रूपसी झुनुझुनु नपुर बाजे ॥। 
जाति कुल नाशिये उपनीत आसिये श्रमत सरोवर तीरे । 


प्रेम भरे रमणों सिहरे पुलके तन्‌ भन्‍्द समीरे ॥ वही, पृ० ३४ 


३०७४६ « >> ड़ जा>. 
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( २६५ ) 


गोविन्द अधिकारी की क्ृष्णयात्रा' की दानलीला में देखते हैं कि कवि 
श्रीराधिका से प्रार्थना कर रहा है-- 
प्रेममयी ह्वादिनी गोविन्द-हृदि-वासिनी 
तुसि गो आादि-क सिनी; 
गोविन्ददासे निदान दाष हो दामन-शासिनो ।। 
यहाँ जिस देवी को लक्ष्य करके प्रार्थना की जा रही है वर्णन में उसका 
(देवी का) एक मिश्ररूप काफी स्पष्ट है। परित्राजक क्ृष्णप्रसन्न सेनने 


शक्ति के सम्बन्ध में गीत लिखा है--- 


तुमि श्रप्नपूर्णा सा, 
तुमि इस ने दयासा, 
कलासेते उमा तुमि बेकुण्ठे रसा। 
धर विरिचि शिव विष्णु रूप 

सृजन लय पालने । 
तुमि पुरुष कि नारी 
त बश्चिते नारि; 
स्वयं ना बच्चाले से कि बुझिते पारि। 
ताइ त श्राधा राधा शआ्राधा कृष्ण 

साजिले वन्दावने ॥ 

फिर गोविन्द चौधुरी के गीत में देखते. हँ-- 

अज्ञाने भुलाते रे मन पाते एसन इन्द्रजाल, 
कभ्‌ काली-रूपे तारा करे धरे करबाल, 
कखन वा सीता हय, मूंले किन्तु किछ नय, 
ब्रह्मादि देवता किछ॒इ बुझिते नारे। 
श्राज येसन गोविन्देर काछे दुर्गारूपे एसेलछे, 
काल देखबे राधा-रूपे ध्यामेर वामे बसेछे। 
ताइ बलि, एइ काया किछ नय शुधु साया, 
धरले परे ज्ञानेर आलो-लुकाय आबार ओंकारे ॥॥ 


इस तरह के गीतों की बंगला साहित्य में कोई कमी नहीं है। इन 
गीतों को देखने से पता चलता है कि, यहाँ श्रीरांधा बंगाल, की सभी तरह 
की देवियों से सहज ही में मिलजुलकर एंक हो “गई हैं। इस सहंज 
मिलन का कारण है, बंगाल की जनता के धर्मविश्वास था ध्मसंस्कार 
के अन्दर ये देवियाँ श्रति सहज भाव से मिल-जुलकर एक बनी हुई हैं। 


( २९६ ) 


. आधुनिक काल में अर्थात्‌ बीसंवीं सदी के प्रारम्भ मैं क्षेत्रमोहन वेन्दो- 
पाध्याय की ठकुरानी की कथा” नामक पुस्तक में राधातत्त्व पर सुन्दर विवेचन 
मिलता है । विवेचन पू्ववर्ती गोस्वामियों के विवेचलत के आधार पर 
होने पर भी उन्होंने अपने ग्रंथ में कुछ-कुछ मोलिकता का परिचय दिया है । 
गोस्वामियों के सिद्धान्तों को भी जगह-जगह काफी माधुयेमंडित करके प्रकट 
किया है। उन्होंने भी अपने समग्र विवेचन में राधा को 'मूला भ्राद्या 
प्रकृति-शक्ति' के रूप में प्रतिष्ठित करने की चेष्टा की है। 

विवेचन के प्रारम्भ में ही ग्रंथ के प्रतिपाद्य विषय को बताते हुए 
लेखक ने श्रीराधिका का अत्यन्त सुन्दर और तात्त्विक व्यंजनागर्भ परिचय 
: दिया है। “रराधा-कनकलता-वेष्टित क्ृष्ण-तमाल है विराजमान निवि- 
डान्धकार की भाँति गोविन्द-तीलमणि की दुलेक्ष्य दुर्लभ मूर्ति को लोक- 
लोचनों को सुलभ बनाने के लिए ही करुणामयी राधा-चन्द्रवदनी उज्ज्वल 
दीप के भाँति श्यामसुन्दर की नित्य-सहचर हूँ ।” यह युगल-तत्त्व ही नित्य- 
सत्य. है, ब्रह्मावस्था में भी यह युगल है। हम गोस्वामियों के विवेचन में 
देख आए हैं कि ब्रह्म भगवान्‌ का ही अंशमात्र है, भगवान्‌ की ही तनुभा' 
है, यहाँ शक्ति का विकास न्यूनतम है, कहा जा सकता है कि बिलकुल 
नहीं है। वर्तमान लेखक के मतानुसार यह ब्रह्मातत्वः गोविन्ददासतत्त्व 
की ही सुषुप्तावस्था है, यह है लीला के सभी तरंगायित भावों को सम्यक्‌ 
रूप से वर्जन पूर्वक वृहदारण्यक की-- प्रियया स्त्रिया सम्परिष्वक्तो न बाह्य 
किचन वेद, नान्तरं--अश्रवस्था; “तब पुरुष नहीं जानता है कि वह पुरुष 
है, नारी नहीं जानती है कि वह नारी है।” यह जो अरद्वय निस्तरंग बह्ा- 
नन्‍्द है वही तैत्तिरीय का--रसो वैसः है। यही कुंज में राधालिगित 
सुष॒प्त गोविन्द हैं, यही गौरीपट्ट में लिगमूर्ति है--प्राचीन “शिवमद्वैतम्‌” है, 
राधा वही नित्य नारी हैं, कृष्ण वही नित्य पुरुष हैं, इनमें कौन प्रधान है, 
कौन अप्रधान है यह प्रशइन नहीं उठता है, बल्कि सेवक भक्तों के लौकिक 
व्याकरण को उलठना होगा--पुलिग शब्द इन्द्र ब्राह्मणादि शब्द को प्रधान 
करके तदधीन स्त्री प्रत्ययसिद्ध इन्द्राणी ब्राह्यणी आदि शब्दों को नहीं पाना 
होगा । सखी की भाँति राधारानी को प्राणेश्वरी' धार्य करके उसके 
पुलिंग में तदधीन उसके कान्‍्त को प्राणेश्वर सम्बोधन करना होगा, 
ग्रोविन्द सखीजनों के साक्षात्‌ प्राणेश्वर नहीं हैं, प्राणेश्वरी के' वल्‍्लभ होने 
के' कारण ही प्राणेब्वर हैं ॥”' 


(१) तुलनीय पूर्वालोचित 'राधावल्‍लभ' सम्प्रदाय के मत। 
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( २६७ क्‍ ) 


“वेदान्त शास्त्र का नि्विशेष ब्रह्मवाद श्रान्त नहीं है, लेकिन वह असल 
में रसशास्त्र का एकदेशमात्र है, अल्पदेश है---राधाकृष्ण की कुंजमवन 
में सुषुप्ति है।” किन्तु सुषुप्तिभंग के बाद लीलातरंगित अपर देश ही 


अधिक देश है, और वह--सुषुप्तिमुक्त राधाश्याम, प्रिय सखीजन, माता 


यशोमति, कामधेनु वृन्द, कल्पतरुगण, वृन्दारण्य की कोयल और पुृष्पवाटिका, 
यमुना का स्तिग्ध जल, हारद्चन्द्र का मेला और नाना नम्म॑ परिहास 
लीला है।” जहाँ ब्रह्महूप है वहाँ भी सुषुप्त' एक अठ्य राधागोविन्द' हैं। 
निकुंन मंदिर माझ शुतल कुसुमशेजे 
दूहुँ दोहा बाँधि भुजपादों ।” 
हमने पहले जीवगोस्वामी का अनुसरण कर भगवत्‌ शक्ति के सम्बन्ध 
में जो विवेचन किया है उससे पता चलता है कि श्रीभमगवान्‌ की स्वरूप- 


शक्ति की अभिव्यक्ति दो प्रकार से, होती” है, एक उनके स्वरूप में, और 


दूसरे उनके स्वरूप-विभव में । भगवान्‌ की स्वरूप-शक्ति के अन्दर स्व- 
प्रकाशतालक्षण वृत्तिविशेष है, वही विशुद्धसत्त्त है। भगवान्‌ के इसी विशुद्ध- 


सत्त्व से ही धाम, परिकर, लीलापार्षद, सेवकादि वैभवों का विस्तार हुआ 


है और ब्रह्माण्ड के जीवसमूह भगवान्‌ की तटस्थाशक्ति से जात हैं, जड़- 
जगत्‌ उनकी बहिरंगा मायाशक्ति से बना है। लेकिन वर्तमान लेखक के 


'मतानुसार समग्र ब्रजधाम--यहाँ तक कि ब्रजेतर धाम और मूला प्रकृति 


आद्याशक्ति एकमात्र राधा का परिणाम और विवर्तन है। श्रीराधिका'", 
महामाया, योगमाया, योगनिद्रा, श्रीललिता, पौर्णमासी, प्रेम जिस नाम से 
क्यों न पुकारा जाय--गोविन्द की स्वरूपशक्ति, प्रकृति, नारी, प्रेम की 


देवी, गोविन्द की प्रीति के लिए अपने को गोविन्द के आलिंगन में रखकर 


और गोविन्द को अपने प्रेमालिगन में रखकर दोनों सम्मिलित होकर, 
दोनों आत्मविभोर होकर, सुषुप्त सुखरूप ब्रह्म होकर रहते हैं और परस्पर 
थोड़ा बहुत विरहित होकर, सम्मुख अलग खड़े होकर परस्पर स्पर्शनयोग 


'होकर या गोष्ठादि प्रदेशान्तरित ग्रतएव दर्शन के आगोचर होकर समुत्क॑- 
'ठित रहते हैं और स्वयं सम्पूर्ण अखंडाकार में रहकर भी श्रीराधा--छोटे 


खंडाकार में चन्द्रा, प्मा, यशोदा, नन्दगोपादि, पद्ु-पक्षी, यमुनादि के रूप॑ 
में स्वयं विन्यस्ता, परिणता होकर सुप्तोक्त्थित जाग्रत नव्रजभूमि होती हैं । 
गोविन्द के ही सुख के लिए मथुरा, द्वारका, वैकुंठ, पृथ्वी, पातालादि 


देश और देश के जीव तथा दूसरी सम्पत्ति के रूप में स्वयं विवर्तित होकर 


स्वप्नवत्‌ ब्रजेतर व्यक्ति होती हैं। श्रीमती की तीन मूर्तियाँ हैं; स्वरूप राधा- 


मूर्ति, परिणाम ब्रजभूमि और विवर्त ब्रजेतर लोकमूर्ति ।// हम देखते हैं 


चँ 


ह्‌स्का 


( एरृ८ ) 


कि इस भत के अनुसार राधा सत्‌, चित्‌ और आनन्दरूपी कृष्ण की स्वरूपशक्ति 
के तीन अंशों में सिफे एक अंश नहीं हैं, राधा ही समग्रांश हें---एक और 
अह्वितीय । इस अखंड-शक्ति का परिणाम ही समग्र स्वजन-पार्षद-जीवजस्तु- 
पशुपक्षी के साथ ब्रजभूमि है और जिसे जगत्‌कारण बहिरंगा मायाशक््ति 
कहते हैं वह राधा का विवत्त मात्र है। इसके अन्दर यह भी देखना होगा 
कि लौकिक मृतृ-परिणति मृद्घट और अलौकिक राधा-परिणति ब्रज में 
एक मौलिक अन्तर है । वह अन्तर यह है “मिट्टी के घट में छोटे-छोटे 
अंशों में विभकत होने पर सारे छोटे-छोटे अंशों के एकत्र न होने से 
सारी मिट्टी नहीं मिलती है। लेकिन 'समर्था' राधारानी स्वयं शअ्रखंडाकार 
में खड़ी भी हैं, मगर खंडाकार में ब्रज-गोपगोपी श्रादि वस्तुओं में, 
घट में मिट्टी की भाँति, वर्तमान हैं। राधा मूलरूप में भी पृथक हैं मगर 
समग्र ब्रज राधा का ही कायवध्यूह है।”' ह 


राधा-कृष्ण के प्रसंग में पहले अनादि शाइवत पुरुष” और अ्रनादि 
शाइवत नारी की बात कही गई है। यह पुरुष और नारी” तत्त्व ही 
“विषय एवं आश्रय तत्त्व है। जो कृष्ण को प्यार करते हैं वे प्यार के 
आश्रय! और स्वयं कृष्ण प्यार के' विषय' हैं। आश्रय निरन्तर क्रृष्ण की 
तृप्ति के लिए बहुतेरे प्रकार की चेष्टा करते हैं। ये आश्रय ही भोग्य 
हैं, सेवक हँ--यही नारी तत्त्व है। जो विषय है, भोक्‍ता है, सेव्य है, 
वही पुरुषतत्त्व है । सारे ब्नजवासी, क्या नन्‍्द, सुबल, क्या यद्ोमती, कुन्द, 
चन्द्रा, पद्मा, ललिता, राधा--सभी अपने अपने भाव के अनुसार कृष्ण को 
ही प्यार करती हैं, अतएव तत्र गोविन्द ही' एक अद्वितीय पुरुष हैं; दूसरे 
सभी नारी हैं ।. . .पुरुषवेशी नन्‍्द-सुबल-श्रीदामादि राधा-परिणाम' के विवर्तन 
के उदाहरण हैँ, वे पुरुष नहीं हैं, वे राधा परिणाम है, राधा-धातु की बनी 
हुई खण्ड नारियाँ हैं।” ब्रज में पुरुषवेषी गण का स्वरूपत: नारी 
होकर भी उनका पुरुष होने का अभिमान विवतंमात्र है; विवर्तवश यह 
पुरुषाभिमान और तज्जात पुरुषाभिनिवेश के न होने से पितृवात्सल्य और 
सख्य रस में बाधा होती है। 


प्रन्‍नन हो सकता है, “अगर प्यार करने से ही नारी हुआ जा सकता 
है तो ऋृष्ण भी तो हमारी ठाकुरानी को प्यार करते हैं इसलिए नारी 
हैं और ठाकुरानी प्यार का विषय होकर पुरुष हैं।” इसके उत्तर में 


| . (१) तुलनीय--पूर्णमदः पूर्णमिद॑ पूर्णात्‌ पूर्णमुदच्यते !॥ 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावद्धिष्यते ॥ 


जाकर मे जिनिनननफीनाओनत. ४... औरत 
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( २६९ ) 


कहा गया है--साफ कहने में क्‍या, राधा-कान्हा में कौन पुरुष है, कौन 
नारी है, इसका विचार करने की सामथ्यें हममें नहीं है; शायद वे ही 
खुद नहीं जानते । राधा और उनका परिणाम समग्र ब्रजभूमि कृष्ण-प्रीति 
का आश्रय होने के कारण नारी है; और ब्रज को प्यार करके ब्रज-प्रीति 
का आश्रय होने के कारण क्रृष्ण भी नारी हैं।” क्‍ 

साधारण तौर से कहा जा सकता है कि--कारण” की सुषुप्ति- 
रूपता ही ब्रह्मनिविशेष है; जाग्रत भाव ब्रजलोक है और स्वप्नलोक 
जगत्‌-लोक है। यह ब्रजलोक साधारणतः ब्रज के बाहर कल्पित होता 
है। लेकिन लेखक के मतानुसार---ब्रजेतर बहिरदेश नहीं है; चूँकि ब्रज 
अनन्तव्यापी है, समग्र देश न्रजः और नित्यलोक है; तदतिरिक्त कोई 
स्थान नहीं है। हम यथा गृह में शयित रहकर घर के अन्दर ही स्वप्न 
में बड़े-बड़े शहर और मैदान को रचित देखते हैं, वह मानो घर के बाहर है 
मगर घर के बाहर नहीं है--घर के अन्दर ही तद्गवत्‌ न्नज में ही रहकर 
कुंज में निद्वित युगल जब स्वप्न देखते हैं, तब ब्रज के अन्दर ही ब्रज के 
बाहर की भांति, नाना लोगों की रचना मिलती है। वहाँ-वहाँ गोविन्द 
अपने को--चतुर्भज वासुदेव, श्मशानाधिपति शिव, अयोध्या के राम, 
जांगल नरसिंह, द्वारका के राजा, समुद्र के तीर पर मोहिनी, पाताल के 
कर्मादि समझते हैं; श्रीमती ठाकुरानी अपने को लक्ष्मी, रुक्मिणी, सत्यभामा, 
सीता, दश्भुजादि समझती हैं।” हम जो जगत्‌-लोक' के जीव हैं--- हमीं 
व्रज॒ के नन्द-यशोमती, शुक-शारी, भ्रमर-अमरी, वृक्ष-लता, श्रीदाम-सुबल, 
क्ृष्ण-प्रेयसी या सलीगण---अर्थात्‌ कृष्ण के' सेवक नारीगण हैं, उसे भूल गए 
हैं सही में, लेकिन स्वरूप भूल जाने से क्‍या होता है, हम नारी ही हैं ।” 
अखिल जीव का शाइवत नारीत्व ही अखिल जीव का शाश्वत राधात्व है। 

सांख्य के मतानुसार जिस पुरुष-प्रकरृति का विवेचन किया गया है वहाँ 
प्रकृति अकेली जड़ और स्वतंत्र है। अचेतन प्रकृति पुरुष से सम्पूर्ण रूप 
से दो है। सन्निधान सम्पर्क से प्रकृति या पुरुष में या दोनों में चंचलता 
होती है; यह चंचलता ही बंधन है। इस मत के अनुसार प्रेम ही बंधन 
है, अप्रेम--ओऔदासीन्य ही मुक्ति है; दु:ख के अत्यन्ताभाव से ही मुक्ति 
होती है--इसका मतलब यह नहीं कि मुक्ति आनन्दधन है। लेखक के 
मतानुसार इस प्रकार के मत के सांख्यकार “ऋषि हैं, मगर मह॒षि नहीं 
हैं, अंध-ऋषि मात्र ह। यह माया पुरुष की ब्रह्म की शक्ति है-- 
जिसके द्वारा ब्रह्म सगुण होकर महेश्वर हुए हैं, प्रकृति ईइवर की 'नारी' 
है, ईइवर की उपाधि है।” वेदान्त कह सकता है कि कोई भी उपाधि, 
शक्ति, कारणता ब्रह्म में होने पर ही ब्रह्म अद्य न होकर सद्बय होता 


( ३०० ) 


है, लेकिन वैष्णव मत में प्रकृति या शक्ति अद्वय ब्रह्म का स्वरूप है, वह 
ब्रह्म की अ्रद्ययता को कोई हानि नहीं पहुँचाती है। शक्ति और शक्ति- 
मान्‌ ईश्वर अभेद में एक ही हैं। ब्रह्म को आननन्‍्द-स्वरूप होना हो तो 
आनन्द को जो प्रधान अंश विषय” और आश्रय इन दो भागों में विभक्‍त 
होना होगा; ये विषय-आश्रय ही तो पुरुष-नारी--कष्णराधा हैँ। आनन्द 
के लिए--लीला के लिए 'शक्तिमान्‌ गोविन्द से शक्ति श्रीमती प्यार देवी 
का पृथक निर्देश किया गया, लेकिन' इससे वस्तु सह्य नहीं हुई; शक्ति 
और दक्तिमान्‌ का अभेद ही निश्चित वस्तु है। विवक्षावशत: दोनों का 
उल्लेख मात्र हुआ। “विवक्षावशतः: यह जो दोनों का उल्लेख है उसमें 
यहाँ याद रखना होगा, शब्द का ज्ञापकत्व ही है, कारकत्व नहीं है 
“यहाँ एक उपहित है, दूसरा उपाधि है । कृष्ण उपहित होने पर राधा उपाधि 
है, राधा उपहित होने पर कृष्ण उपाधि है, सम्बन्ध--अविनाभाव है ।” राधा 
कृष्ण की स्वरूप शक्ति हैं; स्वरूप-शब्द का तात्पय है स्व और स्वरूप 
एक ही वस्तु है; जो राधा है वही गोविन्द है; जो गोविन्द है वही 
राधा है। गोविन्द राधा को प्यार करता है; राधा भी गोविन्द को 
प्यार करती है; प्यार ही रस है; राधा भी रस है, गोविन्द भी रस ** 
कृष्ण मदन मोहन! है। मदन को लेकर कोई कृष्ण के पास जाय तो 
कृष्ण उस मदन को मोहित करके आत्मेन्द्रिय-प्रीति-इच्छा को हृष्णेन्द्रिय- 
प्रीति-इच्छा में पर्यवसित करता है। इसीलिए कृष्ण के 'से रूप हेरिले काम 
'हय प्रेममय” (उस रूप को ढुंढ़ने पर काम प्रेममय होता है) । “किन्तु 
कृष्ण से भी बड़ी है हमारी राधा; वे मदन-मोहन-मोहिनी हैं ।” “राधा 
हमारी तरुणी, कहणामयी और लावण्यमयी है। उसकी प्रधान माधुरी 
यह है कि उनका क्ृष्ण के प्रति प्रेम भ्रसीम है; उस प्यार से स्वयं कृष्ण 
अवश होकर शभ्राकृष्ट होते हैं, उस प्यार के पैरों में पड़े रहने के लिए 
कृष्ण लालायित हैं; सखीगण कर हइते चामर लइया हाते, (कृष्ण राइके) 
आपने करये मृदु वाय; अभिसारिका निकुंज में आकर मिलित होने पर 
ग्रोविन्द-- निज करकमले मोछई, हेर्‌इ चिर थिर आ्राँखि ।' 


“राइ योगनिद्रा या योगमाया या महामाया है, राइ सुषृप्त गोविन्द 
को आलिज्धन से मुक्त करने पर मानो नित्यधाम ब्रज की उत्पत्ति शुरू 
हुई; और नानाविध केलिविलास, छोटे-बड़े विरह और उज्ज्वल-समर के 
अन्त म फिर दोनों सुषुप्त और फिर जागरण और ब्रज की समुत्पत्ति 
होती है। यह पारम्पर्य ही पूर्ण तत्त्व है; विरह॒ और मिलन, फिर विरह 
आर फिर मिलन ही रस है। चिरमिलन से विरहिन की आँखों के आँसू 
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सूख जाने पर निरुत्साह रस के रसत्व का अभाव होता था। इसीलिए 
राधा-गोविन्द परामझें करके ब्रज में बिलकुल ही आँखों के आँसू नहीं 
पोछते हैं; छोटे-लम्बे विरह में प्रेयसी की आँखों का आँसू प्रवाहित करके 
बाद में पुनर्मिलल संघटन के द्वारा, अभ्रपने कमलकरों का चुम्बन करके, 
गोविन्द प्रेयसी के चन्द्रददन के आँसू पोछते हैं; मिलन के आँसू जितने 
ही छलछला उठते हैं, गोविन्द उतने ही यत्न से समादार से आ्ाँस पोछते 
है।' 

सुषुप्ति में भी कृष्ण का जिस प्रकार राधा से गहरे आलिगन के साथ 
मिलन होता है, जागने पर भी उसी तरह सर्वत्र ही राधा--सब कुछ 
ही राधा है। इस बात को लेखक ने बड़े सुन्दर ढंग से कहा है-- कृष्णने 
जाग कर बगल में पीत-वबसन देखा; सोने के रंग का पीत वसन अंग 
में लपेटने जाकर देखा कि वह वसन नहीं है, वह राधा है--ह्लादिनी 
है--प्यार की रानी है।” इसी एक ही राधा ने अपनी सोलह कलाशों 
से सोलह हजार गोपियाँ बनाकर प्रत्येक गोपी का प्रेमवैचित्रय आस्वाद 
कराया है; उसीने एक विश्वव्यापिनी नारी ही खुद अभिमन्यु (आयान 
घोष) होकर, जटिल-कुटिला होकर अनगिनत बाधा-विपत्तियों के अन्दर 
से प्रेम की परिपुष्टि की है, सुबल, मधुमंगल, श्रीदामादि होकर नर्मसखा 
प्रिय कृष्ण को सख्य रस का आस्वाद कराया है, नन्‍्द-यशोदा होकर 
वात्सल्य रस का आस्वाद कराया है। इस तरह ब्रज ही श्रीराधा का 
कायव्यूहू हो उठा है। यह सरवंव्यापिनी प्रीति--इस सर्वेव्यापिती नारी 
श्रीराधा की ही जय है--वह जयकार केवल भकक्‍त के कंठ में ही नहीं--- 
स्व॑यं श्रीभगवान्‌ के कंठ में भी है । 


परिशिष्ट 


बंगाल का वेष्णव प्रेम-साहित्य और पाथिव प्रेम-साहित्य 


बंगाल की वैष्णव-कविता में वर्णित श्रीराधा की एक प्राकृत मानवीय 
मूति है। हम ने पहले कहा है कि साहित्य की दृष्टि से विचार करने पर 
वैष्णव साहित्य में बहुतेरी जगहों में यह प्राकृत मानवी राधा ही काया-मूर्ति 
है, वृन्दावन की श्रप्राकृत राधा उसकी अशरीरी छाया-मूर्ति है; या कहें 
कि प्राकृत मानवी की ही प्रतिष्ठा, हुई है--उस पर अ्प्राकृत वृन्दावन 
का क्षण क्षण पर स्पश लगा है। वैष्णव-कविता की राधा पर विचार 
करते हुए स्वर्गीय दिनेशचन्द्र सेन ने एक जगह अत्यन्त प्रणिधानयोग्य 
कुछ बातें कही हैं। उन्होंने कहा है-- काजलरेखा की सहिष्णुता, महुया 
का क्रीड़ाशील विचित्र प्रेम, मलुया और चन्द्रावती को निष्ठा, कांचनमाला 
का प्रेम की अग्नि में जीवन-श्राहूति--संक्षेप में, किसी भी युग में किसी भी 
नायिका ने प्रेम के पथ पर चलकर जो अमानुषीय गुण दिखाए हँ--राधा 
उन सब की प्रतीक है। .. सैकड़ों सती चिता पर जल कर भस्म हो 
गई है--उस चिता की पूत विभूति से राधा का उद्भव हुआ है। वे 
सती” गण और नायिकाएँ ह॒व्य स्वरूप हैं, लेकिन जब वह ह॒व्य' होमाग्नि 
की श्राहुति होती है तब उसका नाम होता है राधा-भाव ।” साहित्य की 
दृष्टि से विचार करने पर हम देखते हैं कि बंगाल में युगों से जिन 
नारियों ने प्रेम की साधता की है उनसे राधिका की एक सजातीयता है। 
बंगाल की राधा अनेक स्थलों में अबला-अखला” बंगाली के घर 
की लड़की या कुलवध्‌ बन गई है। प्रेम सभी देशों और सभी कालों में 
एक होने पर भी भिन्न-भिन्न देशों की जीवन-यात्रा और परम्परा का 
ग्रवलम्बन करके प्रेम भी अपने अवस्थान और अभिव्यक्ति की विशेषता 
के अन्दर से विशिष्ट हो उठता है। इसीलिए वैष्णव-कविता का अंगरेजी 
अनुवाद करने बैठा तो मानिनी राधा” शब्द का ठीक-ठीक प्रतिशब्द नहीं 
दे पाया। वास्तव में मानिनी राधा' में एक ऐसी सूक्ष्म सुकुमार भार- 
तीयता है जो यूरोपीय प्रेमजीवन में सुलभ नहीं है। जहाँ जीवन में सुलभ 
नहीं है वहाँ भाषा में सुलभ कैसी होगी ? भारतवर्ष के राधा-प्रेम का 
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विश्लेषण करने पर हम देखते हैं कि राधा-कृष्ण के प्रेम के कुछ विशेष 
अवस्थान थे। या तो कुल की वध्‌ राधा ने कांख में गागर लिए घाट 
पर पानी भरते जा कृष्ण का साक्षात्कार पाया है, नहीं तो गायों को चराते 
हुए कृष्ण की वंशी सुनकर प्रेमासक्त हुई हैं, नहीं तो ग्वालें की कुलवध्‌ 
दही-दूध लेकर हाट चली है, रास्ते में क्रृष्ण से साक्षात्कार और मिलन 
हुआ है, भारतीय रमणियाँ शैशव से यौवन में प्रवेश करते ही या कुलवध्‌ 
होते ही॥ सभी दकशाओ्ं में घर हइते आंगना विदेश” (घर से आंगन में 
जाना विदेश हो जाता है); ग्रामीण जीवन के इस प्रकार की सामाजिक 
परिस्थिति में प्रेम करने के जो-जो सुभीते थे राधा की प्रेमलीला में हम 
केवल उन्हीं का उल्लेख या प्रसिद्धि पाते हैं। झूलन, रास, होली आदि 
लीलाएँ ग्रामबाला या ग्रामवध्‌ के लिए प्रशस्त नहीं हैं; राजोद्यान या 
राज-अंत:पुर में ही इसके लिए अधिक संभावना रहती है। इसीलिए हम 
देखते हैं कि पूर्वानुवृत्ति के तौर पर बंगाली कवियों ने इन लीलाओ्रों के 
कुछ-कुछ पद लिखे हैं सही में, लेकिन इन लीलाओं के अन्दर राधा-प्रेम का 
उल्लास नहीं दिखाई पड़ता है। उस उल्लास को सहजभाव से व्यक्त 
करने के लिए दूसरी विविध ग्राम्य प्रेमलीलाश्रों को गढ़ना पड़ा है। 

भारतवर्ष की प्रकृति से यहाँ की जीवन-प्रणाली का जो सहज बंधन 
है उसमें हम देखते हैं कि भारतवर्ष की वर्षाऋतु और यहाँ के प्रेम से 
एक अभिन्न सम्बन्ध है। इस सम्बन्ध को सुविचित्र और सुमधुर अभि- 
व्यक्ति वाल्मीकि के युग से आज तक निरन्तर चली आई है। इसीलिए 
भारतवर्ष की सार्थक विरह की कविता है वर्षा की कविता । वैष्णव कविता 
में भी यही बात देखते हैं। इस वर्षा से कदम्ब-कुंज' का गहरा सम्बन्ध है । 
क्या इसीलिए कदम्बकुंज धीरे-धीरे इस तरह वैष्णव-साहित्य में मुख्य हो 
उठा [और प्रेमावतार श्रीकृष्ण से अभिन्न भाव से जुड़ गया ? घोर वर्षा 
में इस नीपकुंज की महिमा जिस तरह निखर उठती है, संसार में दूसरी 
जगह वह दुलंभ है। शायद इसीलिए केवल भारतीय वेष्णव-साहित्य में 
ही नहीं, भारतीय प्रेम-साहित्य में इस नीपकुंज ने इतना बड़ा स्थान 
अधिकृत कर रखा है । 

घाट पर पानी भरने जाकर अनजाने मित्र से साक्षात्कार और प्रेम 
यह केवल बंगाल के वेष्णव-साहित्य में ही नहीं, बंगाल के' सारे प्रेम- 
साहित्य में लक्षणीय है। वैष्णव-कविता के अलावा बंगाल में जो दूसरी 
-प्रेम-कविताएँ मिलती हैं उस “मेमनर्सिह-गीतिका” और 'पूवृवंग-गीतिका” के 
अन्दर हम सववेत्र इस चीज को पाते हैं। इन गीतिकाओों को किस समय 
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किन लोगों ने रचा इसके बारे में काफी बहस है; लेकिन इन बहसों और 
शंकाओं के बावजूद पूर्ववर्ती काल के सभी स्थूल सुक्ष्म-हस्तावलेपों की 
संभावनाओं को करते हुए एक बात माननी पड़ती है कि ये गीतिकाओं 
में बंगाल के प्राणधर्म और प्रेमधर्म के' कितने ही सार्थक चित्र हैं। साहित्य 
के पक्ष में यही इनका विशेष मूल्य है। इन प्रेम-गीतिकाओों से वैष्णव 
प्रेम-कविताओों की तुलना करने पर दोनों में कई श्राइचर्येजनक साम्य देखते 
हैं। ये साम्य केवल घटना सम्बन्धी ही नहीं, भाव और भाषा सम्बन्धी 
भी हैं। इन बातों को देखकर हम स्वभावत: इन पर वैष्णव-कविता के 
प्रभाव की बात कह सकते हैं। लेकिन ये साम्य एक पर दूसरे का प्रभाव- 
जनित न होकर शायद यही बात सच है कि बंगाल की एक विशेष जीवन- 
प्रणाली---और जिस विशेष जीवन में प्रेम की भी एक विशेष धारा थी-- 
उस प्रेम की अभिव्यक्ति की भी कई विद्येष भंगिमाएँ थीं। उस भाव 
की धारा और अभिव्यक्ति की भंगिमा एक सामान्य जातीय उत्तराधिकार 
के तौर पर वेष्णव कविता और दूसरी प्रेम-गीतिकाओं में दिखाई पड़ी' 
है। भाव और अभिव्यक्ति की भंगिमा की दृष्टि से यह साम्य जगह- 
जगह कितना गहरा है यह कुछ उद्धरणों से साफ हो जायगा । जिस तरह 
वेष्णव-साहित्य में देखते हैं कि कृष्णने वंशी बजाकर राधा को घाट पर 
आने का संकेत किया है, इन गीतिकाओं में बहुतेरे स्थलों पर देखते हैं 
कि उसी तरह नायक ने नायिका को अकेली घाट पर आने के लिए 
इद्यारा किया है। 





(१) तुलनीय . शिरे छिल आर बांहिटी तुल्या निल हाते । 
ठार दिया बाजाइल बाँशी महुयारे श्रानिते ॥। 
श्रासमानते चेतार बउ डाके घने घन । 
बांशी शुन्‍्या सुन्दर कइन्यार भांग्या गेल धुम ॥। 
महुया, (मंमर्नासह गीतिका) 
झ्राष्ट झंगुल बांशेर बांशी मध्ये मध्य छेदा । 
नाम धरिया बाजाय बांशी कलंकिनी राधा ॥ 
सेइ बांशी बाजाइया मइषाल गोष्ठ जाय | 
आजि केन सुन्दर कन्या फिर॒या फिरया चाये ॥ 
श्राजि केन संइषाल तोमार ह॒इल एसन । 
: .. तोसमार हाते बांद्ी हुइल. दोषमण ॥ 





करन. >ब्ममनभ-ममनी 33... िवरनलनपाा+.५»४७भाआ ७3७, ॥७५»५»2ऑ कट. 8. 2८८ 


५५-गनुनलनानगनननमननिण लाख किए क्‍क्‍०7777777 


2०२९५ बज़लह:/९:४४:०७७४४१:-हशकपजलाद 


( ३०५४ ) 


'मेमनसिह गीतिका' की 'महुया' कविता में पनघट पर 'नद्यार ठाकुर 
गौर महुया से गुप्त साक्षात्कार और कथोपकथन--- 


जल भर सुन्दरी कइन्या जलें दिछ मन । 
काइल जे कइछिलासम कथा आछे नि स्मरण ॥। 


ग्रादि हमें श्रीकृष्ण-कीर्तेत के यमुना के घाट पर राधा और कृष्ण की' भेंट 
श्र दोनों के कथोपकथन--- । 


काहार बहु तों काहार राणी । 
केले यमनात तोलसि पाणी ॥ 


आदि का स्मरण करा देंगे । महुया गीतिका में देखते हैँ कि इस कथोपकथन के 
श्रन्त में 'नद्यार ठाकुर के ब्याह की बात पर दोनों में बातें हो रही हैं--- 


“लज्जा नाइ निलेज्ज ठाकुर लज्जा नाइ रे तर । 
गलाय कलसी बाइन्दा जले डवया मर 

“कोथाय पाब कलसी कइन्या कोथाय पाब वड़ी । 
तुसमि हओ गहीन गांग आमि डुब्या सरि ॥ 


इससे श्रीकृष्ण-कीतेनके दान-खंड की राधा-क्ृष्णकी उक्ति-प्रत्युक्ति तुलनीय है--- 


श्रारे भेरव पतने गाझ्म गड़ाहलि गिश्नाँ । 

गंगा जले पंस गले कलसि बांधिओँ ॥। 
$+0०0: ४0; +0०0६ 

तोर दुइ उरु राधा भरव पतने । 

निकट थाकितें दूर जाइबों कि कारणें ॥ 

तोर दुई कुच कुंभ बांधि निज गले। . 

बोल राधा पैसों मो लावण्य गंगा जले ॥ 


निति निति हले देखा एमन ना हय । 
श्राजि केन सुन्दर कन्‍्यार जीवन संशय ।॥| मइषाल-बन्धु, 
(पुर्वेबंग-गीतिका, द्वितोय खंड, द्वितीय संख्या ) 


श्रामार उद्देशे बन्धुरे आारे दुःखु बाजाय मोहन बांशी । 

श्रासार आसार आशारे श्वारे दुःखु थाके जलरघादें बसि ॥ 
कान्दिया बांशीर सुरे हायरे बन्ध्‌ कय मनेर कथा । 

ताहार कान्दन शुन्यारे भ्ारे दुःख श्रामार चित्त हुइल व्यथा ॥। इत्यादि, 


(मांजर सा, पृ० गी० ३॥२) 


(१) प्रथम खंड, द्वितीय संख्या (कलकत्ता विश्वविद्यालय) 
(२) तुलनीय-जार प्राण फुटे बुके धरितें ना पारे । 


ग़लात पाथर बांधी दहे पसी मरे ॥। 
तोक्षे गांग वारानसी सरुपेंसि जान । 
तोक्षे मोर सब तीत्थ तोक्ष पुण्य स्थान ।॥। श्रीकृष्ण-कीतेन । 


फिर- लज्जा नाइरे निलाज कानाइ लज्जा नाइरे तोर ॥ 


२० 


गले कलसी बांध्या ग्िया जले डुब्या मर ॥ 
कोथाय पाब कलसी राधे कोथाय पाब दड़ी । 
तोमार कांखेर कलसी दाझ्नो श्रार खोंपा बांधा बड़ी ॥॥ 


( ३०६ ) 


प्रेम की जो बारहमासी या छमासी राधा के विरह में देखते हैं वही 
इन गीतिकाओञों की बहुतेरी नायिकाओं के अन्दर समान शब्दों और सामान 
सुरों में पाते हैं। दानलीला आदि के क्षेत्र में जिस तरह हम देखते हैं 
कि कृष्ण ने रास्ते में अचानक राधा को पकड़ने की चेष्टा की है, उसके 
वस्त्र के छोर को पकड़कर खींचा है--लज्जा और भय से छड़ाने के लिए 
राधा ने न जाने कितनी विनती की है। 'धोपार पाट' गीतिका में भी देखते 
हैं कि पनघट पर कांचनमाला वही विनती कर रही है-- 
पुष्करिणीर चाइर पारे रे फुटल चाम्पा फूल । 
छाइरा देरे चेंगरा बन्ध झाइड़ा बानताम चल ॥। 
कर के न 
दृषमण पाड़ार लोक दृषमणि करिबे । 
एसन काले देखले बंधु कलंक रटाबे ॥ 
कै 0०: +0०५ 
हस्त छाड़ पराणेर बन्धु चइला जाइताम घरे । 
कि जानि कक्षेर कलसी भासाइया नेय सुते ॥॥ 
दूरे बाजे मनेर बांशी ऐ ना कला बने । 
तोमार संगे अ्रइब देखा रात्रि निशा काले ॥ 


लेकिन इस “रात्रि निशाकाल मे' मिलन का संकेत करके राधाने जिस तरह 
घर से बाहर न हो पा सारी रात पछताते हुए काटी है, उसी तरह-- 


पारलाम ना पारलाम ना बंध मइलाम साथार विष । 
सत्य भंग हइल रे कुमार पारलाम ना आसिते ॥ 


साझ्रो बाप जादइग्या आछे आसितास केमने हि 
घर कइलाम बाहिर रे बंधु पर कह्लास आपन । 


अ्बलार कुलभय हइल दुषसण ॥॥ 


किसेर _कुल किसेर सान आ॥लार ना बाजाओ बांशी । 
मनप्राणं हइदयाद्धि तोमार श्रीचरणे दासी ॥ 


एकट्खानि थाकरे बन्ध्‌ एकट्खानि रइया । 
काचा घुभ बाप साझ्रो ना पड़क घमसाहया ॥। 


श्रासमानते कालसेघ डाके घन घन । 
हाय बंध्‌ आजि बुझि ना ह॒इल मिलन ॥। 


वृष्टि पड़े दुपुर टुपुर बाइरे केन भिज । 


(१) पुर्णबयंग गीतिका, र्य खंड, द्वितीय संख्या । 
(२) तुलनीय- घर कंनु बाहिर बाहिर कैनु घर । 
पर कन्‌ आपन, झापन कंनु पर ॥ चंडीदास । 
(३) तुलनीय- शआंगिनार माझे बँधुया भिजिछे श्रादि। चंडीदास । 


ना“ 7 ऐ>स्स्‍स-्थल्स्के सेल 


( ३०७ ) 


घरेर पाछें मानर पाता काइट्या साथाय धर ॥। 

भिजिल सोनार अंग रात्रि निदाकालें । 

ग्रभागी निकटे थाकले मछाइताम केशें ॥। 

संसार घमाइया आझछे केवल बाजे बांशी । 

हदया घरेर बाहिर कोन पर्थ आासि ॥ 

काट्या गेछे काला मेघ चॉदर उदय । 

एड पथे जाइते गेले कुलमानेर भय ॥। 

डाल नाइ पाल नाइ फुटिया ना रइछें फुल 

बन्धरे पाइले आमार किसेर जातिकुल ॥ 

इन पदों के बारे में दीनेश बाबू का मन्तव्य अत्यन्त अर्थव्यंजक है, 

इसलिए उसे उद्धृत किए देता हूँ । “इन पदों से साफ समझ में झ्ाता है 
कि चंडीदास के राधाकृष्ण पदों का आधार कहाँ है। ये चंडीदास के 
परवर्ती हैं या नहीं यह नहीं, कह सकता । लेकिन सारे बंगाल में जो कवि- 
ताएँ किसी पूर्व युग में फूल की तरह बिखर गई थीं, उन्हीं ने परवर्ती 
काल में वैष्णव कविता को समृद्ध किया है, यह बात स्पष्ट समझ में आती 
है ।” कांचनमाला की खेदोक्ति चंडीदास के बहुतेरे पदों की बात स्पष्ट 
झौर अस्पष्ट रूप से स्मरण करा देगी। 

तोमार लागिया श्रामि जीयन्ते जे मरा । 

कमंदोषेते श्रामि हइलाम कपालपोड़ा ॥ 


के 9 त्ी कर के 4 (७। के 
बडर संग छोटर पिरोत हय अगठन । 
उचा गाछे उठले जेंसन पड़िया मरण ॥। 


जमीन छादइडा पाश्रों दिले शून्य ना लय भर । 
हियार मांस काटया दिले आपन ना हय पर ॥ 


फुलेर संगे भमरार पिरीत जेसन श्रागे बुझा दाय । 
एक फुलेर मधु खाइया आर फुलेते जाय ॥ 


मेघेर संगे चान्देर भालाइई कत काल रय । 
क्षण. देखि शअ्रंधकार क्षणेके उदय ॥॥ 


कुलोकेर संगे पिरीत शोषे ज्वाला घटे । 
कु जमन जिह्ार संगे दाँतेर पिरीत आर छलेते काटे ॥ 
ना बल्षिया ना शुनिया आगुने हात दिले। 
कर्मदोषें अभागिनी आपनि मसजिले ॥ 
इस तरह देखते हैं कि इस गीतिका के प्रेम-उपाख्यान और उसके वर्णन 
के अन्दर बहुतेरे स्थान हैं जो वैष्णव-कविता के पद--विश्वेष करके 


१ (१) तुलनोय- कहिओ्ो बन्धुरे सइ कहिग्रो बन्धुरे । 
गसनविरोधी हेल पाप शशधरे ॥| चंडीदास । 





( दरेण्क ) 


शुद्ध बंगाली कवि चंडीदास का. स्मरण करा देंगे। वश्यामरायेर पाला में 
देखते हैं-- 

सुखेरे कटद्दराछ्खि बेरी रे बन्त्र दुःखेरे दोसर । 

तुइई बनच्धेर पिरीते मज्या आपन कइलास पर ॥। 

कुलेरे करिलाम बेरीरे श्रामि अबुला रमणी । 

तोमार पिरीते डाक्या कलंकेरे आानि ॥ 

घरेते लागिल श्रागुन रे बन्ध देशारे ते काटा । 

साथ करिया खाई पिरोत गाछेर गोटा ॥। 

जे जनें खाइयाछे बन्धू पिरीत गाछ्लेर फल । 

कलंक मरण दूर बन्धु जीवन सफल ॥। 

ये कविताएँ चंडीदास के पीरिति' (प्रीति) सम्बन्धीय पदों के प्रभाव 

से रची गई हैं, ऐसा नहीं प्रतीत होता । बल्कि यही लगता है कि बंगाल की 


(१) तुलनीय- ना लइ्झो ना लइश्नो बंधु कांचनमालार नाम । 
तोमार चरण श्रामार दशतेक परणास ॥॥। 
(धोपार पाठ, पृ० गी० २॥२) 
“तोमार चरणे बँन शतेक परणाम ,। 
तोमार चरणे बँध्‌ु लिख श्रामार नास ॥। 
लिखिते दासीर नाम लागें यदि पाय । 
माठिते लिखिया नाम चरण दिश्रो ताय ॥ चंडीदास । 


पीरित जतन पीरित रतन रे 
ओआरे भाला पीरित गलार हार । 
पीरित करया जें जन भरे रे 
आरे भाला सफल जीवन तार ॥। 
(मंजुर मा, पु० गी०, ३२) 
चान्द छाड़ा काल रे निशि देख सदाइ जे श्रांधारा । 
जेबन काले नारीर पति पुष्पेर भमरा ॥। बन्धु जाइशो नारे।। 
खरदर ढेउयर नदीरे ताते जेबन तरी। 
एमन काले छाइरा गेले के श्रइब काण्डारी ॥। बंधु... 
४0: ४०६; $0: 
सोना नय रूपा नय नयरे पितल कांसा। 
भांगिले से गड़ा जायरे परे आछे आशा ॥। बंध. . . 
30: $+0; $04% 
अ्रभाग्या नारीर जेबन धट्टराछे जोग्ारे । 
एइ पानि भाटबाइले देख आरत नाइ से फिरे ॥। बंधु... 
इत्यादि, (आयना-बिबि, पु० गी०, ३२) 
जेइ रे बिरक्केर तले जाइ आरे छाया पाश्रोनेर श्राशे रे । 
पत्र छेद्या रोद्र लागे देख कपालेर दुषे रे ॥। 
दइराते डुबिते गले देख दइरा शकाय। 
गायेर ना बातास लागले आर भाला श्रागुनि 
शिमाय रे ॥। उृत्यादि (बही) 





( बेण्ह ) 


हवा में सर्वत्र यह जो पीरिति' के काव्य रूप के टुकड़े झंक्षत होते थे उसी 
का सुविन्यस्त ग्रन्थित रूप ही चंडीदास के राधा-प्रेम की पदावली है। इन 
गीतिकाओं में जगह-जगह चरवाहों की वंशी सुनकर मग्धा नव-अ्नरागिणी 
ग्राम्यबालाओों के ऐसे गीत मिलते हैं जिनकी भाषा थोड़ी सी बदल देने 
से चंडीदास का नामांकित कर चला देने पर पकड़ना मुश्किल है। नमूने 
के लिए हम मदषाल बन्धु गीतिका से कुछ अंश नीचे दे रहे हैं। 
पनघट पर पानी भरने जा कन्या ने चरागाह के चरवाहे मइषाल” बन्धु 
की वंशी की ध्वनि सुनी है; तब-- 

सुतेते भासायें कलसी शुने बॉशीर गान । 

शीर सुरे ह॒ुइरा निल अबलार प्राण ॥। 


यही अबला नारी' ही किचित्‌ संस्कृतिसम्पन्न सुनिपुण कवियों के 
काव्य-सुजन में राधा में रूपान्तरित हुई है । इस' अबला की श्रार्ति में पूर्वे- 
राग की . राधा की सारी आर्ति ही निखर उठी है |-- 


ग्रामार बन्ध हुइंत यदि दुद नयनर तारा । 
तिलदंड अभागीरे ना [हुइत छाड़ा ।| (समय पाइना) 


देहेर पराणी भाला बन्धु हइुत अ्रसार । 
अभागीरे छाइरा बन्धु ना जाइत स्थान दूर ॥ (समय पाइना) 


एक अंग कइरा यदि विधि गड़ित ताहारे । 
संग कद्दरा लघया जाइत एहि अ्रभागोरे (। 
(गो सखि, समय पाईना) 


ग्रासि त अबुला बन्ध्‌ हुइलाम श्रन्तरपुरा । 
कल भांगिले नदीर जल मध्यें पड़े चड़ा ॥॥ 
रेबन्धु सध्ये पड़े चड़ा।। 


बइस्या कान्‍दे फुलेर अमर उडड़ा कान्‍दे कागा । 
शिव्ञकाले करलाम पिरीत योौवनकाले दागा ॥॥ 
रे बन्ध योवन काले दागा।। 


सुजन चिन्या पिरीत करा बड़ विषम लेठा । 
भाल फुल तुलिते गेले अ्रंगें लागे काँटा ॥। 
रे बन्ध्‌ श्रंगे लागे काँठा ।। 


लाज बासि मनेर कथा कइते नाइ से पारि 
बकेते लाइगाछे बन्ध्‌ देखाह कारे चिरि ॥ 
रे बन्ध देखाईइ कारे चिरि॥॥ 


कइते नारि मनेर कथा मसाझ्नो बापेर काछे । 


लीलारि बातासे आमार श्रन्तर पुद्रा आाछे ॥॥ 
रे बन्धु श्रन्तर, पुइरा शआ्ाछे ॥। 


(१) पूवेबंग गीतिका, (२।२) 


न्‍सम्बनिवीररं- अल पतपकनक-%नना-+ कला 


(१) तुलनोय- प्रान्दाइरे डुइबाले बन्धु आरे बन्धु चन्द्र सु तारा। 





( ३१० ) 


नदीर घाटे देखा शुना कांखेते कलसी 
ऐछन करिया गेछे तोमार मोहन बाँशी ॥। 
रे बन्धु तोमार मोहन बाँशी ॥॥ 


घरेर बाहिर ह॒इते नारि कुलमानर भय । 
पिजरा छाड़िया मन बातासे उड़य ॥। 
रे बन्ध बातासे उड़य ॥। 


कत कइदरा बच्चाई पाखी नाइ से मान माना । 
भरा कलसी हइल रे बन्धु दिने दिन उणा ॥। । 
रे बन्ध दिने दिन उणा ॥ | 


>५ ७७-- पट, जिड 5 + हे. 


तोमारे देखिया बन्धु आारे बन्धु हेछि श्रापन हारा ॥॥ 
बविफले फिरिया आरे बन्ध जाश्रो निज घरे । 
एकेला शइया बन्ध आरे बन्धु कानिदि आपन मंदिरे ॥। 


बादरेते शनिले बन्ध आरे बन्ध तोमार पायेर ध्वनि। 
घुम हुइते जाइगा उठि आमि अभागिनी ॥। 


बुक फुटिया जायरे बन्धु आरे बन्धु मुख फुटिया 
ना पारि। 


प्रन्तरेर आागने श्रासि ज्वलिया पुड़िया मरि॥ 


पाखी यदि हइताम बन्धु आरे बन्धु राखताम्‌ 
हृदपिजरे ॥॥ 


पुष्प हइले बन्ध्‌ यदि आरे बन्धु गइथा राखताम तोरे॥ 


'चान्द यदि हुइते बन्धु आरे बंधु जाइगा सारा निशि। 
चान्द मख देखिताम निरालाय बसि ॥ इत्यादि । 


कमला, (मंमर्नासह गीतिका ) 


तुलनीब-देडयान भावना; मेसनसिह गीतिका, “पु० १७०-७१ 


रूपवती, वही ए९० २४३ 

तुमि रे भमरा बन्धू्‌ श्रासि वनेर फुल। 

तोमार लाइगारे बन्ध छाड़लाम जाति-कुल ॥ । 

धेनुवत्स लाइगा तुमि जाओ्रोरे बाथानें । 

बन्देर लाइगा थाकि चाइया पथ पाने ॥ 

पथ नाहि देखिरे बन्ध्‌ झरे आाँखि जलें । 

पागलिनी ह॒इया फिरि तिलेक ना देखिले ॥ 

नयनेर काजलरे बन्धु आरे बन्ध्‌ तुँसि गलार साला । 

एकाकिनी घरे कान्दि ग्रशागिनां लीला ॥ । 
कंक श्रो लीला, मेमनासह गीतिका | 


ज्ब्ड लक --स 


इस प्रसंग में कंक श्रो लीला गाथा में लीला की विरहदशा का वर्णन 


'. ज़णीय है। 








( ३२११ ) 


पूर्ववंग गीतिका के चौथे खण्ड की द्वितीय संख्या में शीलादेवी' की गाथा 
में एक गाना है, उसमें हम देखते हैं कि साहित्य के तौर पर भाव और 
अभिव्यक्ति दोनों ही दृष्टियों से बंगाल की वैष्णव-कविता से इसकी सजा- 
तीयता है।' 

अबला नारी का प्राण लेने के लिए केवल वृन्दावन में ही कृष्ण 
की वंशी बजी थी ऐसी बात नहीं, बल्कि बंगाल के' पनघटों और मैदानों में 
भी वंशी बजी थी और आज भी बजती है। विश्वव्यापी प्रेम की यह भी 
एक प्रकार की नित्यलीला है। अप्राकृत प्रेम की नित्यलीला का गान करते 
हुए रसिक विदग्ध--यहाँ तक कि भक्‍त कवियों को भी सामग्री लेनी पड़ी 
है प्राकृत प्रेम की नित्यलीला से । चंडीदास झ्ादि की वेष्णव-कविता जिस 
अ्रबला की प्राण-हरणकारी वंशी' के स्वर से भरपूर है, इन गीतकाश्नों की 
बहुतेरी गीतिकाएँ भी उसी स्वर से भरपूर हैं। चरवाहे कंक की वंशी के 
बारे में कहा गया है-- 





(१) बन्धु श्राज तोमारे स्वपन देखि राइते । 
लोकलाजे समय पाइना कदते ॥ 
श्रासि जे श्रबुला नारी सनेर कथा कइते नारि 
चक्षेर जले बुक मेसे जाय बालिस मासे शुते । 
समय पाइना कइते ॥। 
मनेर मादुष पूजबासम बदला गांथलाम वनसाला । 
(गो सखि) समय पाइना. . . 
(श्रामार) चन्दन बने फुल फूटिल गंधेर सीसा ताई । 
कोन देवेरे दिल श्रागुन श्रामार सकल दुपुइडा छाइ ॥ 
(गोसखि) समय पाई ना... 
एक दिन पथेर देखा गो आमि पाशुरिते ना पारि। 
मन छिल प्राण बन्धरे श्रामि काजल कइ्दरा परि ॥ 
ह _ (ससय पाइना) 
४052 हि ०; $0ै 
बन्धु यदि ह॒इत श्रासार कनक चाम्पार फुल । 
सोणाय बांधाइया तारे काने परताम फुल ॥॥ (समय पाइ ना) 
बन्धु यदि ह॒इत श्रासार पइरन नीलाम्बरी । 
* सर्वांग घुरिया परताम नाइसे विताम छाड़ि ॥| (समय पाइन ) 
बन्धु यदि ह॒ृइत रे साला आामार साथार चल । 
भाल कजरा बाततास खोबवा दिया चाम्पा फुल ।। (समय पा) 


( ३१२ ) 


कंकेर बाँशी शु्ने नदी बहे उजान वाँके । 
संगीते वनेर पद्म सेझो वश थाके ॥॥ 


: भाटियाल गानेते झर ये वक्षेर पाता । 
एक मने शुन कहि ताहार वारता ॥| 
श्यामरायेर पाला” में अ्रनुरागिणी डोम-कन्या कहती देखते है-- 
बाँशेर बाँशी हइ॒ताम दृती लो पाइताम सने सुख । 
बाजनेर छूलें दिताम वंधुर मुखे मुख रे।। (पभ्रामि तारी) 
आन्धा वन्धु” की गाथा में देखते हैं--- 


बन्धुरे श्रारे बन्धु जेदिन शन्‍्याध्ि तोंमार बाँशी । 

कुल गेल मान गेल बन्धु हइ॒लाम तोमार दासी रे ।। 

श्रन्तरारे कश्या बुझाइ बन्धु ब॒ुझ् नाइ से माने । 

मन जमुना उजान लट्ठल बन्धु तोमार बाँशीर गान रे ॥ 
$+०४ ४0६; ३०६ 

मानाय ते ना माने सन हदिंगुणा उथले 

तोबिर आगुने जेमुन घुष्या घ॒ुष्या ज्वलरे 
०; ४30; ४05५ 

कांचना बाँशेते बन्ध धरियाद्ले घुण । 

(श्रामार) श्रन्तराते लागल झागुन बंध चक्षे नाइ से घमरे।॥। 
4०: ७ 40 

तोमारे छाड़िया बन्धु सुख नाइ से दाइ । 

योगिनी साजिया चल काननेते जाइरे ॥। 

चन्दन माखिया केशे बानाइब जटा । 

संसारेर सुखेर पर्थ बधु दिया जाइलाम काँठारे ॥' 


हम बंगाल के वैष्णव कवियों में चंडीदास को ही श्रेष्ठ कवि के' रूप 
म॑ जानते हैं। ये चंडीदास क्रृष्ण-कीतंन के कवि बड़ -चंडीदास नहीं है 
बंगाल के श्रेष्ठ कवि के रूप में स्वीकृत कवि चंडीदास' हँ--प्रचलित पदों के 
कवि चंडीदास हैं। इससे उनके आदि चंडीदास होने में रुकावट हो सकती 
है, लेकिन शुद्ध चंडीदास होने में किसी प्रकार की रुकावट नहीं है। 
चंडीदास की यह शुद्धता किस बात में है ?--इस प्रइन के उत्तर में कहा' 
जा सकता है कि कवि चंडीदास की शुद्धता इस बात में है कि उन्होंने 


(१) (पु० गी० ३२) 
(२). .(बही ४२). 





| रेशर३े ) 


बंगालियों के मर्म में प्रवेश किया है--अ्रभिव्यक्ति की दृष्टि से उन्होंने 
बंगालियों के' मन की सच्ची बात और जबानी बात में बंगालियों के मर्म 
को प्रकट करने में सफल हुए हैं। प्रचलित चंडीदास के पदों पर विचार करने 
से हम देखते हैं कि बंगालियों की ग्रामीण जीवन-प्रणाली--और विशेष करके 
उस जीवन-प्रणाली के अन्दर से उत्सारित होने “काले प्रेम--बंगाल की 
नारी का प्राण--इसका एक मू्ते प्रतीक है चंडीदास की राधा | इस राधा 
का अ्रवलम्बन करके चंडीदास के जो भाव, भाषा, छुन्द, उपमा हैं--इनमें 
से प्रत्येक में सहज बंगाली जीवन का अक्नत्रिम श्राभास है। इसीलिए ऊपर 
दी हुई ग्रामीण गाथाओओं में जो प्रेम का चित्र दिखाई पड़ा वहाँ के भाव, 
स्वर, शब्द--सभी के साथ चंडीदास का गहरा मेल दिखाई पड़ता है। 
ये चंडीदास चैतन्य के पूर्ववर्ती कवि हैं या नहीं इस विषय में सच्चा संदेह 
दिखाई पड़ा है--ये चंडीदास कोई एक कवि थे या नहीं, इसके बारे में 
भी संदेह धीरे-धीरे घनीभूत हो रहा है। लेकिन बंगाल के प्रेम-साहित्य पर 
विवेचन करके इस चंडीदास के बारे में हमें जो रोशनी मिली उसके 
आधार पर कह सकते हैं कि बंगाल का प्रेम विचित्र है। इस प्रेम को 
प्रकट करने के लिए बंगालियों की जो अपनी विचित्र भंगिमा है उसका 
अवलम्बन करके बहुत से पदों ने एकत्र समाविष्ट होकर मानो बंगालियों 
के विशुद्ध कबि चंडीदास के कवि-व्यक्तित्व का निर्माण किया है : इसीलिए 
चंडीदास की राधा एक शुद्ध बंगाली कवि की मानस-प्रतिमा है--बंगाली कवि के 
चित्त में धृत प्रेम-प्रतिमा हैं । प्रेम की प्रतिभा इस राधा में हम देखते हैं कि बंगाली 
कवि बंगाल को छोड़कर वृन्दावन नहीं चले गए--वुन्दावन की भूमि दूर से 
आकर क्षण-क्षण पर बंगाली कवि की मनोभूमि में प्रतिष्ठित हुई है, जिसके 
फलस्वरूप बंगाली कवि-मानस की प्रेम-प्रतिमा ने अपने प्राकृत रूप के अन्दर से 
दिव्य ज्योति से अ्रप्राकृत महिमा प्राप्त की है। हमारे राधा-प्रेम में प्राकृत 
कहीं भी अस्वीकृत नहीं हुई है--प्राकृत ही धीरे-धीरे दिव्यमूर्ति में उदभा- 
सित हुई है। 





न्‍ थ्ज 
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(शातरों 57९॥9९06शांटबनो ॥॥0/थप, 
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ब्ज्नन हक - 
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